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(ซิ) 

“ศึล ปะ โลกุตระ” ประเด็น สำคัญ ยิ่ง คือ คำ ว่า “บุญ” 

๔ 

(๒) 

“การ ประมาณ” ที ได้ สัต ส่วน พอ เหมาะ จึง จะ เป็น “ศิลปะ” 

๘ 

(๓) 

“บุญ” กับ “กุศล” ประเด็น สำคัญ ยิ่ง ที่ จะ เป็น โลกุตระ 

๙ 

(๔) 

นัย สำคัญ ยิ่ง คือ “บุญ” นั้น ยิ่ง ไม่ มี แต่ “กุศล” ยิ่ง “มี” 

๑๒ 

(๕) 

เริ่ม “ศึกษา” ความ เป็น “โลกีย์” จาก คำ ว่า “วิมาน” ก่อน 

ซิ ๓ 

(๖) 

คน ฉลาด ชั่ว ร้าย (เฉ โก) กับ คน โง่ หนัก ที่ เลว สม กัน 

ซิ ๔ 

(๗) 

แล้ว จริงๆ แท้ๆ “วิมาน” มัน คือ อะไร กัน แน่? 

ซิ ๖ 

(๘) 

แล้ว จริงๆ แน่ๆ “สัจธรรม” มัน คือ อะไร กัน แท้? 

ซิ ๘ 

(๙) 

“สัจจะ” แตก ต่าง กับ “สัจธรรม” อย่าง ไร? แค่ ไหน? 

ซิ ๙ 

(ซิ 0) 

“วิมาน” แท้ๆ จึง ไม ใช่ “สัจจะ” เป็น “สัจธรรม” แล้ว 

๒๐ 

(ซิ ซิ) 

“บุญ” จึง เป็น “อัตตา” แท้ๆ ที่ผู้ ทำ “บุญ” ผิด ยัง มี อยู่ 

๒๒ 

(ซิ ๒) 

ไม่ ตรง ตามพระ พุทธเจ้า ไม่ มี ผล มี แต่ บุญ เก๊ 

๒๔ 

(ซิ ๓) 

เพราะ ยัง เข้า ใจ ได้ แค่ ว่า “เปรต” คือ “จิตนอก ตัว เรา” 

๒๔ 

(ซิ ๔) 

ยัง จม อยู่ ใน “ที ฏฐิ ๖๒” อย่าง เติม ไม่ พ้น มิจฉา ทิฏฐิ 

๒๗ 

(ซิ ๔) 

“บุญ” จึง กลาย เป็น กิเลส เป็น “อุปาทาน” หลอก คน ยึด 

๒๘ 

(ซิ ๖) 

“บุญ” แท้ๆ คือ อะไร? ซาว พุทธ จะ เข้า ใจ ไม่ ได้ แล้ว หรือ 

๒๙ 

(ซิ ๗) 

“บุญ” แท้ๆ มิ ใช่ ลื่งที่ จะ สะสมใน อัตภาพ ของ ตน 

๓ ซิ 

(ซิ ๘) 

“กุศล” ต่าง หาก ที่ คน ควร พึง ประสงค์ น่า อยาก ได้ 

๓๓ 

(ซิ ๙) 

ผู้ที่ ยัง มี “ส่วน บุญ” และ ผู้ “สิน บุญ- หมด บุญ” ที่ แท้ 

๓๔ 

(๒0) 

“เปรต” ที่ ชื่อ ว่า ปรทั ตตูป ชีวี คือ ใคร กัน แม่? 

๓๔ 

(๒ ซิ) 

“เปรต” แท้ๆ คือ จิต ป็จจุ บัน ใน ผู้ “เลข บุคคล” 

๓๖ 

(๒๒) 

เรียน! ใน ความ เป็น “เปรต” หรือ อื่นๆ ให้ สัมมา ทีฏฐิ 

๓๗ 

(๒๓) 

ชาว พุทธ เสี อม แม้ แต่ คำ ว่า “กาย” ก๊ไม่ เจ ริง แท้ 

๓๙ 

(๒๔) 

แม้ แต่ เรื่อง “ทาน” ก็ ยัง “ทำ ใจ ใน ใจ” มี “กิเลส” กัน อยู่ 

๔๐ 

(๒๔) 

ชาว พุทธ เสี อม แม้ แต่ คำ ว่า “บุญ” ก็ ไม่! จริง แท้ 

๔ ซิ 

(๒๖) 

ไต้ เกิด มา เป็น “คน” กับ เขา ทั้ง ที ฤา โมฆะ เสิย ชาติ เกิด 

๔๓ 

(๒๗) 

“อัตตา” เป็น ภาวะ ที่ผู้อ วิชชา มี อยู่ จริง แต่ หลง ตรรกะ 

๔๔ 

(๒๘) 

“อัต ต วา ทุ ปาทาน” ต่าง กัน อยู่ ๒ ประเภท 

๔๔ 

(๒๙) 

คน โมฆะ แท้ คือ ชีวิต มี แต่ ทำ มา หา กิน ไม่ ศึกษา ธรรมะ 

๔๖ 

(๓๐) 

ซาว พุทธ ยุค นี้ มิ ไต้ ศึกษา “ธรรมะ ๒” มี สัมผัส ใน ปัจจุบัน 

๔๘ 

(๓ ซิ) 

ความ ปรากฏ ที่ มี' จริง ที่ เห็น กัน จริง ใน ชาว พุทธ ยุค นี้ 

๔๐ 

(๓๒) 

ผู้ ยัง “ดื้อ ตึง” ยึด หลับ ตา อยู่ ก็ ต้อง เป็น อยู่ เช่น นั้น 

๔ ซิ 

(๓๓) 

ผู้ ยัง “เชื่อ” อยู่ เช่น ใด แน่ นอน ก็ ต้อง เป็น อยู่ เช่น นั้น 

๔๓ 

(๓๔) 

“อัตตา” (๐611 และ ธ61ยั ที่ เป็น พลังงาน ชีวะ คือ กาย อรหันต์ 

๔๔ 

(๓๔) 

“ธรรมะ” ที่ เป็น “จิต นิยาม” จึง มี ผล จาก กรรม 

๔๔ 

(๓๖) 

“เวทนา” เป็น “กรรมฐาน” มี “อาการ” อย่าง ไร กัน แท้ๆ 

๔๗ 

(๓๗) 

ยัง หลง ว่า “เวทนา” นั้น แค่ “วัตถุ” แค่ “ภาพ” ฯลฯ 

๔๙ 

(๓๘) 

ทำ “ธรรมะ ๒ เป็น ซิ เดียว” ให้! ด้ เท่า กับ มี มรรค ผล 

๔๙ 

(๓๙) 

“เวทนา” เท่า นั้น ที่มี “วิ ญญ้ติ รูป ๒” ให้ เรียน! ศึกษา 

๖๒ 

(๔๐) 

“สมมุติ” มี ใน ปัจจุบัน จึง จะ ครบ ความ เป็น “สัจจะ” 

๖๔ 


* * * 
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* สมณะ โพธิ รักษ์ 

[เริ่ม เขียน ๒๒ ธันวาคม ๒๕๕ ๘] 

๏ เกริ่น 

เจริญ ธรรม ทุกๆ คน วันนี้ วัน ศุกร์ ที่ ๒ ตุลาคม ๒๕๕๘ 
แรม ๕ คั๋า เดือน ๑๐ ปี มะแม เริ่ม ต้น เดือน ตุลาคม แล้ว 
วัน ที่ ๒ ตุลาคม แล้ว ใกล้ๆ เข้า ไป ทา ปลาย ปี แล้ว หมด ปี อีก แล้ว 
เดี๋ยว.. วัน เดี๋ยว วัน แก่ ไม่ ทัน จริงๆ 
ชีวิต อาตมา มัน แก่ ไม่ ท้น จริงๆ เดี๋ยว วัน เดี๋ยว วัน 
คน ทั้ง หลาย ใน โลก ต้อง อาศัย ใช้ เวลา ที่มี อยู่ และ ผ่าน ไป 
แต่ ละ วัน ๆนี่แ หละ.. เป็น อยู่ ให้ แก 1 ชีวิต โดย เฉพาะ ใช้ ศึกษา 
ปีก ฝน ตน เอง ซึ่ง เรา เรียก กัน สั้นๆ ว่า “ทำ งาน ทำ การ” หรือ 
พูด ให้ ครบ ก็ คือ ชีวิต เป็น อยู่ ก็ ทำ งาน ทำ การ ให้ ดี ก็ คือ ให้ 
ชีวิต เจริญ ถ้า เป็น ชาว พุทธ ที่มี ภูมิปัญญา ก็ ทำ ให้ ถึง ขั้น “บุญ” 
แต่ คน ทั้ง หลาย ก็ ไม่ เคย “ฉุก คิด” กัน เลย ว่า คำ ว่า “ชีวิต 
เจริญ” ของ คน นั้น ที่ แท้ มัน ลึก ซึ้ง ละเอียด ลออ แค่ ไหน? 

ส่วน มาก ก็ม แต่ ระวัง “กรรม ๓” (กายกรรม-วจีกรรม-ม โ กรรม) 
ของ ตน อยู่ บ้าง ด้วย สามัญ สำนึก ว่า “ทำ กรรม ๓ ให้ ดี” อย่า ให้ 
เป็น “ทุจริต” หรือ อย่า ให้ เป็น “บาป” หรือ อย่า ให้ เป็น “อกุศล” 
ยิ่ง ถึง ขั้น “บุญ” นั้น ชาว พุทธ ทุก วันนี้ ไม่ รู้ ความ เป็น จริง 
ของ คำ ว่า “บุญ” กัน แล้ว ว่า หมาย ความ ถึง อะไร? 

หลง ผิด กัน ไป หมด แล้ว มั้ง! เพราะ เห็น พา กัน ไป เข้า ใจ 
ว่า “บุญ” หมาย ถึง “ภาวะ” ของ คุณ งาม ความ ดีที่ เป็น แค่ “กุศล” 



ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๓ 


เท่า นั้น คน ส่วน มาก เข้า ใจ คำ ว่า “บุญ” เลอะ เท อะเ ละ เท ะ 
เข้า ใจ คำ ว่า “บุญ” ออก นอก ขอบ เขต พุทธ ไป ไกล มาก แล้ว 
ชาว พุทธ ทั้ง หลาย ทั้ง ปวง ทุก วันนี้ แทบ จะ ไม , เหลือ ใคร 
เลย แล้ว ที่ “ทำ บุญ” เป็น “บุญ” สัมมา ทิภจิ 

จ 0 ' จ®' งิป, ฬ่ 

“บุญ” ได้ กลาย เป็น “มิจฉา ทิฏ ฐิ” (ความ เข้า ใจ ผิด) กัน จน แม้ 
กระ ทั้ง เศษ ธุลี ละออง ของ “ความ เข้า ใจ ถูก” ใด ๆก็ ไม่ เหลือ เลย 
“บุญ” ได้ กลาย เป็น สิน คัาที่ โลด โผน โจน ทะยาน เก่งกาจ 
ชนิด ที่สีก ลับ กว่า “นิน จา” หลาย ร้อย เท่า พัน เท่า 

ชาว พุทธ จึง ต่าง พา กัน “แสวง บุญ นอก ขอบ เขต พุทธ” 
โดย “ทำ บุญ” ไม่ เป็น “บุญ” เลย แต่ เป็น “บาป” กัน จริง ๆ แล้ว 
“ทำ บุญ” ได้ “บาป” กัน เกิน กว่า ร้อย เปอร์เซ็นต์ เป็น 
ไหนๆ ไป ไหนๆ นั้น คือ ไป นรก ลึก หรือ ตํ่า สุดๆ ยิ่ง นั้น เอง 
โดย ไม่ รู้ ตัว ไม่ ฉุก ใจ ไม่ ไหว ทัน กันเอา เลย 

ซึ่ง มัน ผิด สัจจะ ไป ใหญ่ จน คู่ ไม่ กลับ กัน แล้ว จริง ๆ 

(๑) “ศิลปะ โลฤ ตระ” ประเด็น สำคัญ ยิ่า คือ คำ ว่า “นุ ญ” 

เป็น ด้น ว่า เข้า ใจ คำ ว่า “บุญ” คือ “วิมาน” ที่ หมาย ถึง แค่ 
ภพ ใน อนาคต สอง เป็น “กุศล” ที่ หมาย ถึง สิ่ง อาศัย พัก พิง สาม 
หมาย ถึง “ชาติ” อัน เกิด เป็น ตน นี่ แหละ ผิด ทั้ง ๓ ประเด็น 
เพราะ “อนาคต” นั้น ได้แก่ ภาวะ ที่ ไม่ เคย มา ถึง เรา สัก ที 
ไม , เคย เป็น ปัจจุบัน ใดๆ สัก ครา ยัง อยู่ ใน สายลม ยัง ไม , ถึง 
มือ เรา เลย สัก ครั้ง แต่ผู ไม่ รู้ (อวิชชา) ก็ ไป หลง ผิด วาด หวัง ติด ยึด 
อยู่ กับ “วิมาน” นั้น ไป ตลอด ..จน กว่า จะ มี ภูมิ ถึง ศิลปะ โลกุตระ 


๙ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ผู้มี ภูมิ โลกุตระ จึง รู้ “อนาคต” เป็น แค่ “วิมาน” 

“วิมาน” เป็น “ภาพ หรือ ภพ ที่ วาด หวัง ใส 1 ไว้ ใน ใจ ตน” 
เท่า นั้น 

“วิมาน” ไม , ใช่ “ภาวะ ที่มี จริง เป็น จริง” เลย สัก นิด แต่ 
ผูไม่ รู้ (อวิชชา) ก็ ไป หลง ผิด เอา แต่ ติด ยึด “อนาคต” นั้น แล้ว ก็ 
แสวง หา คว้า ลม กัน อยู่ กับ “อนาคต” นี้ กัน 

คน โลกุตระ จึง ไม่ หลง “วิมาน” และ รู้ ภาวะ “ปัจจุบัน” ที่มี 
สัมผัส เป็น ปัจจัย แล้ว ปฏิบัติ กับ “เวทนา” เป็น จึาน แท้ 

นี่ คือ “ทิฏ ฐิ ๔๔” (อ ปรัน ต กัป ปิกทิ ฏฐิ ๔๔) ที่ เป็น “มิจฉา 
ทิฦ จี” ทั้ง หมด ทั้ง ลิ้น ใน ความ เป็น “อนาคต” ทั้ง หลาย เท่า ที่ 

{ม 1 ฬ่ 

พระ บรม พุทธ ศาสดา ได้ ตรัสรู้ และ นำ มา ประกาศ ไว้ ใน พระ 
ไตรปิฎก เล่ม ๙ ข้อ ๔๔ ไป ถึง ข้อ ๔๐ 

ผู้ที่มี “ความ รู้” ใน ความ เป็น “อดีต” ชัด เจน แจ่ม แจ้ง 
แล้ว ว่า เป็น เรื่อง ที่แก็ ไข อะไร ไม่ ได้ แล้ว อย่า ไป งม จม อยู่ 
กับ “อดีต” ต่อ ไป เลย เพียง รูไวั เป็น เรื่อง ใช้ เปรียบ เทียบ ใน การ 
ศึกษา เพื่อ ปฏิบัติ “ธรรมะ ๒” เท่า นั้น ก็ พอ แล้ว 
“อดีต” ไม่ มี วัน จะ มา มี ใน “ปัจจุบัน” ได้ เลย 
จึง จะ มีก็ แต่ “อนาคต” เท่า นั้น ที่ จะ เป็น “ธรรมะ ๒” กับ 
“ปัจจุบัน” ให้ เรา ปฏิบัติ ทำ ความ เป็น “๑ ใน ๒” สำเร็จ ได้ 
“ความ รู้” ตัง ว่า นี้ คือ ศาสตร์ ซัด เจน แจ่ม แจ้ง ใน ตน เป็น 
หลัก ยึด แล้ว มี “ความ จริง” ที่ เป็น “ธรรมะ ๒” คือ สมมุติ สัจจะ 
กับ ปรมั ตถ สัจจะ ทำ งานอยู่ กับ สังคม 

ถ้า เป็น “ความ รู้” ของ เรา คน เดียว ก็ เป็น แค , “ศาสตร์” 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ : ๕ 


เป็น แค่ “ความ รู้” ที่ เรา กำหนด รู้ อยู่ แต่ เดียว นี้ คือ “สัญญา ยะ 
นิจ จา นิ” เป็น “ป รมัต ถ สัจจะ” อยู่ กับ เรา ผู้ เดียว เดี่ยว ๆ 
ยัง ไม่ ชื่อ ว่า “ศิลปะ” เป็น แค่ “ศาสตร์” เท่า นั้น 
ถ้า “ศิลปะ” ต้อง มี “ธรรมะ ๒” มี ทั้ง “ศาสตร์” ทั้ง “ศิล ป็” 
สมมุติ สัจจะ คือ สัจจะ ที่ ต้อง มี “สมมุติ” ที่ เป็น “สัจธรรม” 
สมมุติ ก็ คือ มีผู้ อื่น “รู้” ร่วม กับ เรา ด้วย ไม่ ใช่ “รู้” แต่ เรา 
อยู่ ผู้ เดียว ส่วน “ปร มัตถ สัจจะ” นั้น ก็ คือ เรา รู้ ก็ เรา นั้น แหละ ที่ 
ยึด ว่า “เรา รู้ ได้ ยิ่งๆ” แต่ ถ้า มีผู้ อื่น รู้ ด้วย ก็ เป็น “ศาสตร์” ที่ แพร่ 
หลาย ออก ไป ยิ่ง ขึ้น แก่ ผู้ อื่น นี่ แหละ ตรง นี้ แหละ.. ศิลปึ ตรง นี้ 
เป้า สำคัญ คือ ถ้า “มี” เฉพาะ เรา แต่ ผู้ เดียว ไม่ มี “สมมุติ” 
ก็ ยัง ไม่ นับ ว่า “ศิลปะ” ยัง เป็น แค่ “ศาสตร์” ที่ แค' ตน “มี” ผู้ เดียว 
“ศิลปะ” ต้อง ผู้ อื่น ร่วม ด้วย ถึง ขึ้น “มี” ได้ เป็น “ธรรมะ ๒” 
นั่น คือ มี ทั้ง “ปร มัตถ สัจจะ” และ ทั้ง “สมมุติ สัจจะ” สำคัญ ตรง นี้ 
“ศาสตร์” นั้น จะ แพร่ หลาย แค , ใด มาก มาย แค ใด ก็ เป็น 
แค , “ศาสตร์” เป็น วิทยา ศาสตร์ เท่า นั้น เพราะ แค , “ศาสตร์” ที่ 
ยัง' ใ ม 1 มี ความ รู้ ขั้น เปลี่ยน □ผ/ \ ของ “จิต นิยาม” ได้ ยัง ไม , 
เป็น “วิชชา ศาสตร์” เพราะ ยัง ไม่ ถึง ขั้น เป็น คา© ก 0๓6 ท 31097 
โดย เฉพาะ ยัง ไม 1 เป็น “วิชชา ศาสตร์” (ก ๒ 3 ก 0 ๓ 6 ก 3เ0ฐท ที่ 
เข้า ขั้น “กรรม นิยาม” อัน เป็น “โลกุตระ” หรือ ให้ ชัด ยิ่ง ก็ คือ ยัง 
ไม่ เป็น “ธรรมนิยาม” ที่ นิยาม กัน เรียก ได้ ว่า “โลกุตรธรรม” 
เพราะ ส่วน ใหญ่ ยัง ไม่ ถึง ขั้น เป็น “บุญ” ยัง ไม่ เกิด “ส่วน 
บุญ” จึง เป็น ได้ แค่ “กุศล” ยัง ไม่ ถึง ขั้น “บุญ” ยัง เป็น “กรรม” ที่ 
ไม่ เข้า ขั้น “ชำระ กิเลส” ได้ จริง 


๖ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ยัง ทำ ให้ จิต “มี ส่วน ที่ เป็น บุญ” จริง ๆ ไม่ ได้ 
“บุญ” คือ “การ ฆ่า กิเลส” แต่ “กรรม” คือ การ กระทำ โดย 
เฉพาะ “การ กระทำ ใจ ใน ใจ” (มนสิการ) ยัง ไม , เข้า ขั้น “ชำระ จิต ให้ 
กิเลส ลด ได้” ซึ่ง เป็น “ศิล ป็” ที่ เข้า ขั้น “ศิลปะ โลกุตระ” 

จึง ยัง ไม่ นับ ว่า เป็น “ศิลปะ” เพราะ ยัง ไม่ เป็น “มงคล อัน 
อุดม” ตามพระ วจนะ ที่ ว่า “ศิลปะ เป็น อุดม มงคล” (พระ ไตรปิฎก 
เล่ม ๒๕: ข้อ ๓๑ ๘) “อุดม มงคล” นั้น เป็น “ศิลปะ ขั้น โลกุตระ” 

ผู้ ทำ “สร้าง” (ก โร ติ) งาน นั้น ยัง ไม่ ถึง ขั้น ใข้ “สัป ปุริส ธรรม ๗ 
กับ มหา ป เท ส ๔” ที่ ตัดสิน “สัจจะ” ได้ ว่า “มี ความ พอ เพียง” ที่ พอ ดี 
และ ที่ สำคัญ มาก คือ ต้อง มีจีา นของ “สมมุติ สัจจะ” 

V 63 จิ 

และ ต้อง มีจึา นของ “ป รมัต ถ สัจจะ” ตาม ความ เหมาะ สม 
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ของ “เอกภาพ” นั้นๆ ความ สามารถ ยัง ไม่ ถึง ขั้น “บุญ” หรือ 
ยัง ไม่ ถึง ขั้น “อุดม มงคล” จึง ยัง ไม่ ซื่อ ว่า “ศิลปะ ขั้น โลกุตระ” 
“สัป ปุริส ธรรม ๗” นั้น ศิลปิน มี ความ สามารถ ต้อง เข้า 
ขั้น “สัตบุรุษ” ไม่ เช่น นั้น “ผล งาน” ไม , ถึง ขั้น “อุดม มงคล” 

ส่วน “มหา ป เท ส ๔” ของ พระ พุทธ เด้า นั้น “อนิจจัง” แท้ 
โดย “อนุโลม” หรือ “ปฏิโลม” ไป กับ สังคม กับ โลก ตาม 
ปรากฏ กา รณ (ปา ตุ ภาวะ = เวเ า6ก0 ทา 6 ก 3)ที เกิด อยู่ เป็น อยู่ จริง 
ของ เหตุ ปัจจัย ใน กา ละ นั้น ๆ อย่าง ไม่ มี “อคติ” แท้ เด็ด เดี่ยว 
และ ได้ กำจัด หรือ ระงับ ส่วน ที่ แรง ที่ ร้าย ใน ขณะ นั้น ได้ 
สำเร็จ ให้ องค์ รวม ของ หมู่ กลุ่ม ดำเนิน ไป ได้ ไม่ วุ่น ไม , กวน 
ไม่ เสีย หาย ไม่ แรง จน ร้าย ได้ สำเร็จ แต่ แรง เต็ม ที่ อย่าง พอ ดี 
จึง จะ เรียก ว่า “บุญ” เริ่ม เข้า ข่าย “โลกุตระ” 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๗ 


ผู้ ทำ “บุญ” เป็น ผล “ทำ บุญ” มี “ส่วน บุญ” (ปุญ ญ ภาค) เกิด จึง นับ 
ว่า เป็น “โลก ตระ” เพราะ กำจัด “เปรต” ได้ ก็ มีจึา นะ' “เลข บุคคล” 

จ (ฬ่ จ 


(๒) “กา 5 ป 5 ะ มาก]” ที ได สัด ส่วน ใ!] อ เท มา ะ จี! จะเ ปีน “ศิลปะ” 

การ จัดการ “ประมาณ” (มัต ตัญ ญ) สัด ส่วน ผสม ได้ ส่วน 
พอ เหมาะ พอ ดีที่ สุด (เา 31- ๓ อก V) แม้ , จะ มี , “จุด เด่น” (เา เ9 เาแ 9 ห!) ที่ 
เด่น ได ใน หมู่ โดย หมู่ ยอม รับ ยก ให้ เป็น จุด เด่น ของ หมู่ ด้วย 
คะแนน ของ หมู่ มาก เกิน กว่า หมู่ อื่น อย่าง ซื่อ สัตย์ โดย แท้ 
ฉะนี้ แล คือ ความ สามารถ ของ “ศิลปิน” ต้น แรก ของ 
ความ สามารถ นับ เป็น “ศิลปิน” ขั้น โลกุตระ 

แต่ที่ เป็น “ศิลปะ” โลกิยะ นั้น คือ การ บำเรอ กิเลส อยู่ 
แต่ มี เงื่อนไข แค่ 1 ว่า ต้อง “สุจริต” ไม่ ผิดก ฎ หมาย ไม 1 ผิด วินัย 
ไม , ผิด “สมมุติ” 1 ของ คน ส่วน มาก (เย ภุยย สิ กา) มี “ความ พอ ใจ- 
ความ ชอบ ใจ-ความ สุข ใจ” แม้ จะ ยัง บำเรอ กิเลส อยู่ ก็ ยัง ได้ 
ดัง นี้ แล คือ ผู้ ทำ “ศิลปะ” โลกิยะ หรือ ที่ เป็น “ศิลปะ โลกีย์” 
นับ เป็น “ศิลปะ” ประเด็น สำคัญ ประเด็น แรก เริ่ม ด้น 
ส่วน ที่ จะ นับ เป็น “ศิลปะ โลกุตระ” ได้ นั้น ต้อง นับ เอา 
ที่ “จิต ใจ” เป็น หลัก ว่า เป็น ผู้ รู้จัก รู้ แจ้ง รู้ จริง “จิต-เจตสิก” 
หรือ “กาย-เวทนา-จิต-ธรรม ถึง ขั้น กาย ใน กาย-เวทนา ใน 
เวทนา-จิต ใน จิต-ธรรม ใน ธรรม” แยก “มโน ป วิจาร ๑๙’' ที่ 
เป็น “โลก ยะ” (เค ห สิต เวทนา ๑๘) กับ ท เป็น “โลกุตระ” (เนกขัม ม 
สิต เวทนา ๑๘) ได้ ถ้า แค , “รู้” ได้ ก็ แค , “พัน สัก กาย ทิภจิ สังโยชน์” 
กับ “พัน วิจิกิจฉา สังโยชน์” ๒ สังโยชน์ แต่ ยัง 1 “ไม่ พัน สี สัพ พต 


๘ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ปรามาส สังโยชน์” 

ดัง นั้น ที่ สำคัญ เป็น เงื่อนไข หลัก คือ ต้อง ทำ ให้ “ใจ” ของ 
เรา กิเลส ลด ได้ จาง คลาย ลง ได้ “พัน สี สัพ พตป รา มาส 
สังโยชน์” อย่าง รู้จัก รู้ แจ้ง รู้ จริง สัมผัส “ใจ” เรา เอง จริงๆ 
จึง จะ นับ ว่า เริ่ม นับ เป็น “ศิลปิน โลกุตระ” ขั้น ต้น 
ผู้ สามารถ ทำ “จิต ใน จิต” ของ ตน กิเลส ลดละ ลง ได้ จริง 
ผู้ นั้น แหละ เริ่ม นับ ว่า เป็น “โลกุตระ” เป็น “อา ริ ยะ” สำหรับ ตน 
แค , ตน เอง เป็น' “อา' ริยช น” เป็น มนุษย์ โลกุตระ ขั้น 
“ป ร มัตถ ธรรม” สำหรับ ตน แล้ว 

แต่ ยัง ไม 1 นับ ว่า มี “ศิลปะ” ที่ เป็น “สมมุติ สัจจะ” หาก 
เมื่อ ใด ผู้ นั้น ไม 1 สามารถ นำ “ความ รู้” ที่ เป็น “โลกุตระ” ออก 
มา เผย แพร่ ให้ คน อื่น ภาย นอก เริ่ม รู้ ร่วม เป็น “สมมุติ สัจจะ” 
แล้ว มี คน ทำ “ป รมัต ถ ธรรม” ของ เขา ได้ ผู้ นั้น ก็ ยัง ไม , ชื่อ ว่า 
“ศิลปิน” เต็ม “ธรรมะ ๒” เพราะ ยัง ไม่ มี “โลกุตรธรรม” ครบ 
ก็ ยัง เป็น ได้ แค , ผู้มี “ศิลปะ โลกุตระ” สำหรับ ตน เท่า นั้น 
จน กว่า จะ เป็น ผู้ สืบ ทอด “โลกุตระ” ถ่าย ทอด □แ/ \ 
หรือ มี คน อื่น เปลี่ยน อแ/ \ ใน “จิต นิยาม” ของ คน อื่น อีก ให้ 
เกิด ต่อ ไป ได้ ผู้นี้ จึง จะ ซื่อ ว่า เป็น “ศิลปิน” เต็ม ตัว เป็น ศิลปะ 
โลกุตระ ครบ สภาพ “ธรรมะ ๒” เต็ม รูป เต็ม นาม 

(๓) “บุญ” กับ “กุศล” ประเด็น สำคัญ ที่า ที่ จะเ ปีน โลกุตระ 

“ศิลปะ” ต้อง เป็น “ธรรมะ ๒” (อิตถี ภาวะ กับ ปุริส ภาวะ หรือ 
สมมุติ สัจจะ กับ ปรมั ตถ สัจจะ) ทม “ความ แตก ต่าง กัน” (ลิง คะ, เพศ) ไม่ 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๙ 


ว่า จะ เป็น “สิ่ง มี” ที่ เล็ก ที่ สุด ละเอียด ที่ สุด แห่ง ที่ สุด (เขว อก บอ เธเ อ) 
ก็ สามารถ เห็น “ความ แตก ต่าง” ของ ภาวะ นี้ และ จัดการ (อภิ 
สังขาร) กับ “ธรรมะ ๒” นี้! หั เป็น “ธรรมะ ๑” ได้ สำเร็จ (เอก สโมสร ณา 
ภ วัน ติ) โดย “ธรรมะ ๒” หรือ “ธรรมะ มาก มาย” นั้น อยู่ ร่วม กัน 
ได้ อย่างกลม กลืน กัน (เา 31 '๓ อก ท ผู้ นี้ แ' หละ คือ “ศิลปิน” 

ผู้ งม งาย อยู่ แต่ กับ ภาวะ ที่ เป็น “ภพ” หรือ “ภาพ” ที่ เป็น 
“อนาคต” ไม่ หัน เข้า มา หา ความ เป็น “ปัจจุบัน” ที่มี “ภาพ” แท้ 
มี “สัมผัส ๖- อายตนะ ๖- วิญญาณ ๖” ศึกษา “ของ จริง” ก็ จะ 
หล งง มอ ยู' แต่ กับ “อนาคต” ที่มี ทั้ง หมด อ ยู , เพียง ๔๔ ทิภจิ 
เท่า นั้น ไป ตลอด กาล นาน ไม่ มี ทาง บรรลุ ธรรม ได้ เลย 

และ คำ ว่า “กุศล” นั้น หมาย ถึง สิ่ง อาศัย พัก พิง ของ ชีวิต 
ได้แก่ ภาวะ ที่ สบาย ภาวะ ที่ เป็น สุข ภาวะ ที่ เจริญ ก้าว หน้า 
เป็น “ภาวะ ที่มี อยู่ ไม่ หาย ไป ไหน” แม้ มัน จะ กลาย เป็น ภาวะ 
ไม่ สบาย ภาวะ ที่ เป็น ทุกข์ ภาวะ ที่ เลื่อม ไม่ เจริญ แล้ว มัน ก็ ยัง 
เป็น ภาวะ ที่ “มี อยู่” แต่ เป็น ความ เลื่อม ไป เรียก ชื่อ ภาวะ นี้ ว่า 
“อกุศล” ภาวะ นั้ยัง ไม , หาย ไป ไหน เช่น กัน 

“บุญ” นั้น ได้ หลง ผิด ว่า เป็น สมบัติ ที่ คน พึง สะสมมา ไว้ 
ใส่ ตน หอบ หวง “บุญ” กอบ โกย “บุญ” ให้ แก่ ตนมา กๆ ฉัน ใด 
ก็ แค่.. กรรม สะสม ความ เป็น “กุศล” ใส่ ตน ฉัน นั้น ..ก็ ได้ 
แต่ ยัง ไม่ ได้ “ฆ่า กิเลส” ยัง ไม่ ใช่ “บุญ” ..แค่ “ได้ ความ ดี” 
“กรรม” นั้น ยัง ไม่ ใช่ “การ กำจัด-การ ฆ่า” 

“กรรม” , นี้ ยัง' จะ' “เอา” ยัง ไม่ ใช่ “กรรม” ที่ เป็น “การ ฆ่า” 

นี่ แหละ ผิด “ผิด” อย่างมหา มหันต์ 


๑๐ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ผิด อย่าง สำคัญ มาก ใน ศาสนา พุทธ 
เพราะ ด้วย สัจจะ ที่ จริง “บุญ” กับ “กุศล” มี นัย สำคัญ ที่ 
แตก ต่าง กัน อย่าง ลึก ซึ้ง มาก ลึก ลํ้า ยิ่ง ..เห็น 1 1 ด้มั้' ย? 

ผล ของ “กุศล” นั้น คือ “มี” ภาวะ ที่ ดี.. ถึง ดี ได้ อย่าง ยิ่ง ๆ 
ไม่ จบ ไม่ สิ้น สุด ยัง “มี” เพิ่ม ไป ได้ ตลอด กาล ที่ ทำ “กุศล” 
“กุศล” ก็ ยิ่ง “มี” ใน ตน มาก ขึ้น ๆๆ ๆๆ ๆ ได้ เรื่อย ไป 
เพราะ “กุศล” คือ บรรดา “ทรัพย์-ศฤงคาร” ยิ่ง ทำ ยิ่ง ได้ 
“มาก มี” ทับ ทวี ยิ่งๆ ขึ้น “มี” ใน ตน ไป ได้ ยิ่ง ขึ้นๆ ไม่ มีที่ สุด 
ส่วน คำ ว่า “บุญ” นั้น คือ บรรดา “อาวุธ ฆ่า อกุศล-เครื่อง 
ประหาร กิเลส” ยิ่ง ทำ ยิ่ง ลด “นัอ ยล งๆ” ตาม “ส่วน บุญ” (ปุญ ญ 
ภาคิ ยา) ที่ ทำ สำเร็จ ยิ่ง สิ้น ไป หมด เกลี้ยง เป็น ที่ สุด 

หา ก เป็น ผู้ “หมด บุญ” (ปุญ ญ ปริ กฺขีโ ณ) เป็น ผู้ “หมด สิ้น บาป 
ใน ตน” ก็ เป็น “ผู้ หมด สิ้น บุญ สิ้น บาป” (ปุญ ญ บาป ปริก. ขีโ ณ) 

คน ผู้นั้ก็ หมด เรื่อง “บุญ” สำหรับ ตน ไม่ ต้อง “ทำ บุญ” อีก 
“กุศล” เมื่อ “ทำ แล้ว” ได้ สะสม เพิ่ม ขึ้น มี มาก ขึ้น ๆๆ แล้ว 
ก็ ทำ “กุศล” ต่อ ไป ก็ ยิ่ง มี “กุศล” มาก ยิ่งๆ ขึ้น ไม่ มี ที่' จบ สิ้น 
แต่ “บุญ” นั้น เมื่อ “ทำ แล้ว” กิเลส ก็ ลดละ หน่าย คลาย 
ลด ลงๆ หมด ไป ๆๆ ๆๆ จน ที่ สุด “บุญ” ก็ หมด สิ้น ไป จาก ตน 
เป็น “คน สิ้น บุญ” (อรหัต ต ผล) เป็น “ผู้ สิ้น บุญ สิ้น บาป” สนิท (ปุญ ญ 
ปา ป ปริ กฺขีโ ณ) ผู้ นี้ ก็ เป็น' “อรหันต์” จบ สิ้น จบ กิจ ที่ จะ ทำ 

เนื่อง จาก ผล ของ “บุญ” คือ “กำจัด” ภาวะ นั้นๆ ออก ไป 
เช่น กำจัด “บาป” หรือ “อกุศล” จน ที่ สุด “ภาวะ นั้น ไม่ มี เหลือ 
เลย” ก็ “จบ กิจ” “จบ กิจ” ก็ เป็น อัน “หมด สิ้น บุญ” ไป เลย 


คิล ปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ : ๑๑ 


คน ผู้ “หมด สิ้น บุญ” ก็ คือ ผู้ “หมด ส่วน บุญ” , น นภา ษาก็ 

ว่า หมด “ปุญ ญ ภาค” หรือ หมด “ปุ ญญภ าคิ ยา” ได้แก่ ผู้ พัน 

ความ เป็น “เส ฃบค คล” หรือ หมด ความ เป็น เปรต 
น้ใ จ 0 1 ถ้ำ ถ้ 

ถ้า สิน อา สวะ ก็ ก้าว หน้า ฃึน เป็น “อเส ข บุคคล” เป็น อรหันต์ 

( ๔) นัย สำคัญ ยิ่0 คือ “บุญ ” ใ 111 ยิ่า “ไม่ ปี ,, แต่ “กุศล ”ยิ่0 “ปี ,, 

ตัง นั้น อรหันต์ จึง คือ ผู้ “จบ กิจ ของ บุญ” เป็น ผู้ “สิ้น บุญ 
สิ้น บาป” (ปุ ญญป าปป ริกฺขี โ ณ) เป็น ผู้! ม่ทำ บุญ อีก ไม่ มี “บุญ” แล้ว 
หน้าที่ ของ “บุญ” เสร็จ แล้ว “จบ” แล้ว “บุญ” ก็ ไม่ มี ใน ตน ตน ก็ 
ไม่ ต้อง “ใช้ บุญ” สำหรับ ตน อีก แล้ว 

“บุญ” นั้น ก็ สำเร็จ ผล ก็ คือ เป็น “คน สิ้น บุญ” อย่าง ยั่งยืน 
ตลอด กาล เป็น “คน ไม่ ต้อง ใช้ บุญ-หรือ ไม่ ต้อง มี บุญ สำหรับ 
ตน ทำ ต่อ ไป อีก แล้ว” ใน ชีวิต ที่ จะ “มี อยู่” อีก กี่ ชาติ ๆ ก็ ตาม 
มี แต่ “กุศล” เท่า นั้น ที่ จะ “มี” มาก ขึ้น ๆ เป็น “บารมี” 

ผล “บุญ” ที่ ได้ จึง ไม่ ใช่ สิ่ง “มี” ไม 1 ใช่ ภาวะ ที่ ต้อง สะสม 
ผล ที่ ได้ ของ “บุญ” ยิ่ง “ไม่ มี” ยิ่ง เกลี้ยง-สะอาด 
แต่ ผล ที่ ได้ ของ “กุศล” ยิ่ง “มี” ยิ่ง สะสม ก็ ยิ่ง เพิ่ม ขึ้น ๆๆ ๆ 
ผล ที่ ได้ ของ “บุญ” ยิ่ง “หมด สิ้น ไป” ผล สูง สุด คือ “สูญ จบ” 
สูญ สนิท ไม่ เหลือ แม้ ธุลี ละออง ใด ยั่งยืน ตลอด กาล 

ชาว พุทธ เช้า ใจ ผิด ใน คำ ว่า “บุญ” (มิจฉา ทิฏ ฐ) ผิด อย่าง 
ฉกาจ ฉกรรจ์ จน กระทั่ง ไร้ ผล จาก ศาสนา พุทธ กัน เลย ที เดียว 
นี้ เป็น ความ เช้า ใจ ผิด ของ ชาว พุทธ ที่ สำคัญ ยิ่ง ใหญ่ 
ยิ่ง ใหญ่ มาก เพราะ คำ ว่า “บุญ” นี้ เอง ที่ ทำ ใหั ชาว พุทธ 


๑๒ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ 


ทุก วันนี้ พา กัน ใช้ คำ ว่า “บุญ” ทำลาย ศาสนา พุทธ เสีย เอง ตัว ย 
เพราะ ชาว พุทธ ไตั พา กัน หลง ผิด โดย เฉพาะ “ผู้ รู้” ที่ 
มิจฉา ทิภจึ ใน คำ ว่า “บุญ” จึง ได้ พา กันเอา คำ ว่า “บุญ” ไป หลอก 

ง้^ ■ฬ่ จ 0 ' จ 0 ' 

คน ว่า เป็น “วิมาน” ที่ คน อยาก ได้ มา สะสม ไว่ ใน ตน ให้ มาก ๆ 
ศาสนา พุทธ เสื่อม หนัก มาก จริง ๆ เพราะ เหตุ นี้ 

( ๕) เริ่ม “ศึก มา ” ค วาม เปี น “ โลกีย์ ,, จาก คำ ว่า “วิมาน ” ก่อน 

เหตุ ก็ คือ ใช้ “วิมาน” นี่ แหละ หลอก คน ให้ มา ทำ “บุญ” 
แต่ ที่ ปฏิบัติ “การทำ บุญ” นั้น “ทำ” กัน อย่าง มิจฉา ทิภจี เพราะ 

{ป 'จ 0 ' ’ (ฬ่ 

พา กัน ทำ อย่าง นั้น มัน ได้ “บาป” กัน ยิ่ง ๆ ขึ้น แท้ๆ ต่าง หาก 
เนื่อง มา จาก “การทำ ใจ ใน ใจ” (มนสิการ) ก็ ทำ ไม่ เป็น ทำ 
ไม่ ตรง ความ จริง และ “รูป” กับ “นาม” ก็ ไม่ ได้ มี การ สัมผัส แตะ 
กัน ของ “ธรรมะ ๒” หลง ไป ปฏิบัติ หลับ ตา หนี “ธรรมะ ๒” ซํ้า 
ด้วย “ความ ไม 1 รู้” (อวิชชา) กัน นั้น เอง จึง “ตั้ง จิ ต” (อธิษฐาน) 
ทำ “บุญ” กันเอา จริง เอา จัง แต่ “การ ตั้ง จิต” ของ ผู้ นั้น เป็น “จิต ที่ 
ตั้ง ไวัผิ ด” ก็ ได้ “โมหะ” คือ ได้ “ความ หลง” (โมหะ) นี่ ชั้น หนึ่ง แลัว 
และ ที่ “โมหะ” นั้น ก็ เป็น ได้ ทั้ง ที่ “หลง ผิด” ว่า ถูก นี่ อีก' ชั้น 
ทั้ง ที่ “หลง ติด หลง ยึด” เป็น “อุปาทาน” นื่ก็ อีก ชั้น 
ทั้ง ที่ “หลง ใคร่ อยาก ได้” เป็น “กาม” ยิ่ง ขึ้น ๆ นื่ก็อี ก 
ทั้ง ที่ หลง ผิด ยึด เอา “ความ มี ตัว ตน” ว่า “ไม่ มี ตัว ตน” ก็ อีก 
จะ เพราะ “จิต วิปลาส หรือ ทิฏฐิ วิปลาส หรือ สัญญา 
วิปลาส” ก็ เป็น ไป ได้ ทั้ง นั้น นื่ก็ ยัง เป็น อีก หลาย ชั้น 

และ หรือ วิปลาส ไป เป็น “ความ ไม่ เที่ยง ว่า เที่ยง-ความ 


คิล ปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ : ๑๓ 


เป็น ทุกข์ ว่า สุข-ความ ไม่ มี ตัว ตน ว่า มี ตัว ตน-ความ ไม่ งาม ว่า 
งาม” นก็อ ก นับ มา นก ชัน แล ว ล่ะ (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๒๑ ข้อ ๔๙) 
มัน หนา มัน มาก มัน จัด จ้าน กัน กี่ ชั้น ที่ หลง ผิด กัน ไป 
นี้ คือ ที่ พระ พุทธ เจ้า ตรัส ไว่ใ นพ ระ ไตรปิฎก เล่ม ๒ &: 
ข้อ ๙๒ ว่า “โจร หัว โจก กับ โจร หัว โจก หรือ คน มี เวร กับ คน 
มี เวร ทำ ร้าย แก่ กัน และ กัน นั้น มัน เลว หนัก ยิ่ง กว่า” แบบ นี้ เอง 
แมัที่ สุด “หลงใหล คลั่ง ไคล้” เห่อ กัน ว่า ล้า ได้ “ทำ ทาน” 
กับ คน ผู้นี้ หรือ กับ วัด นี้ จะ รวย ใหญ่ ราย มาก พา กัน “โมหะ” 
หลง “ทำ บาป” ว่า ตน ได้ “ทำ บุญ” กัน เนื่อง จาก ไม่ รู้ ทัน คำ 
ว่า “วิมาน” ที่ ถูก สร้าง ขึ้น มา “ทำ ร้าย” ผู้ คน กัน นี่ เอง 

ก็ เพราะ การ เอา คำ ว่า “บุญ” นี่ แหละ มา หลอก คน ว่า 
เป็น “การทำ ทาน” โดย เฉพาะ ต้อง มา ทาน แก่ ผู้ พูด เอง ด้วย 

(๖) คบฉ ลาด มั่ว ร้าย (เฉ โ 1 'ก) กับ ฅบโ 0 ทนัก ที่ เลว ลม กับ 

คน โง่ หนัก จึง หลง “ทำ ทาน” กัน ใหญ่ ทำ กัน คึกคัก ทำ กัน 
มาก คน ฉลาด เลว ก็ ทำ ร้าย กัน เอง ยิ่งๆ พระ พุทธ เจ้า ตรัส ว่า 
เปรียบ เหมือน กับ “โจร หัว โจก” ก็ดี หรือ “คน มี เวร” ก็ดี 
ซึ่ง “คน เลว” (โจร) ก็ดี คน ผู้มี “เวร” (ความ ปอง ร้าย กัน) ก็ ตาม ซึ่ง พา 
กัน ทำ “ความ ฉิบหาย” ใหั แก่ กัน และ กัน ก็ เลว ร้าย แล้ว แต่ คน 
ที่มี “จิต ที่ ตั้ง ไว้ ผิด” นั้น “เลว” หนัก ยิ่งๆ กว่า “โจร หัว โจก” ยิ่ง 
กว่า “คน มี เวร” ทำ ร้าย กัน และ กัน เป็น ไหนๆ ที เดียว 

คำ ตรัส ของ พระ พุทธเจ้า ใน “โค ปาล สูตร” (พระ ไตรปิฎก 
เล่ม ๒๔ ข้อ ๙๒) นั้น มี ว่า “โจร หัว โจก เห็น โจร หัว โจก แล้ว พึง 
ทำ ความ ฉิบหาย หรือ ความ ทุกข์ ใหั กัน ก็ หรือ คน มี เวร เห็น 
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คน มี เวร แล้ว พึง ทำ ความ ฉิบหาย หรือ ความ ทุกข์ ให้ กัน 
“จิต ที่ ตั้ง ไว้ ผิด” (มิจฉา ปณิหิ ต 0 จิ ตฺตํ) ..พึง ทำ เขา ให้ เลวกว่า นั้น ฯ” 
“ทิโ ส ท ส 0 ย นุต 0 กยิ รา เวรี วา ปน เวริ น 0 
มิจฉา ปณิหิ ต 0 จิต ต 0 ปา ปิโย น 0 ต โต กเ รติ ฯ ติ ย 0 ฯ” 

ชัดเจน ชัด แจ้ง ใน คำ ว่า “พึง ทำ เขา ให้ เลวกว่า นั้น”.. มั้ย? 
เห็น ไหม ว่า พระ พุทธ เจ้า ตรัส ความ สำคัญ ของ “การ 
ทำ ใจ ใน ใจ “(มนสิการ) นี้ มัน สำคัญ ยิ่ง ขนาด ไหน แต่ นักการ 
ศาสนา ทุก วันนี้ ไม่ สังวร กัน เลย อาจารย์ ที่ สอน ทั้ง หลาย จึง 
สอน กัน ให้ “ตั้ง จิต ตั้งใจ ไว้ ผิด” (มิจฉา ปณิหิ ตัง จิ ตุตัง) กัน เต็ม วง การ 
ศาสนา ใน เรื่อง “ทำ ทาน” แต่ ไม่ เป็น “บุญ” กลาย เป็น “บาป” 
เพราะ ไป ได้ กิเลส ทับ ถม ตน เข้า ไป หนัก หนา สาหัส ยิ่ง ขึ้น ๆ ๆ 
ก็ เพราะ ประเด็น ที่ ว่า “จิต ที่ ตั้ง ไว้ ผิด” (มิจฉา ปณิหิ ตัง จิต. ตัง) 
นี้ แหละ ที่ เป็น “ความ ผิด” (มิจฉา) แท้ๆ ของ “โจร หัว โจก” ซึ่ง หมาย 
ถึง “คน ผูใข้ เล่ห์ หลอก” ด้วย การส ร้าง “วิมาน” ขึ้น มา และ ใช้ คำ 
ว่า “ทำ บุญ” (ที่ จริง แค 1 “ทำ ทาน” แท้ๆ ไม ใช่ “ทำ บุญ” เลย) กับ คน ท นับ ว่า 
เป็น “โจร หัว โจก” สม กัน เพราะ “คน ฉลาด มาก-คน โง 1 หนัก” ที่ 
เข้า คู 1 กัน สม กัน เป็น อัน หนึ่ง อัน เดียว กัน จึง ผนึก สนิท เนียน 
ยิ่ง ก็ ร่วม รัด กัน ทำ “อกุศลกรรม” ได้ “เลว ยิ่ง กว่า เลว” ควบ แน่น 
แรง ร้าย ยิ่ง ๆ เกิน จะ กล่าว ที เดียว ตาม ที่ พระ พุทธเจ้า ตรัส ไว้ 
ซึ่ง ความ หลง ผิด นี้ มัน ผิด กัน ไป อย่าง น่า สังเวช ยิ่ง ๆ 
ความ จริง แท้ “บุญ” หมาย ถึง เครื่อง ฆ่า อาวุธ ประหาร 
แต่ กลับ นำ ไป หลอก เป็น “วิมาน” ที่ หลง ผิด กัน กลาย 
เป็น อยาก ได้ “บุญ” หนัก หนา สาหัส จน พา กัน เพ้อ พก ตก นรก 
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จึง , โง 11 ซับ , โง 11 ซ้อน 1 1ม่ รู้ กี่' ชั้น ๆ ที่ หลง “บุญ” เป็น “วิมาน” 

(๗) แล้ว จ 50 ๆ แท้ๆ “วิมาน” มัน คือ อะไร ท้น แน่..? 

วิมาน คือ ปราสาท บน สวรรค์ แดน สวรรค์ แดน สุขาวดี 
“วิมาน” คือ ภาวะ ที่ คน คิด ด้วย ความ หลง ผิด จน ถึง 
หลงใหล คลั่ง ไคล้ จึง ต่าง สมมุติ “วิมาน” กัน ขึ้น มา หลอก ลวง 
กัน ให้ เพ้อ พก เสีย เวลา เสีย แรง งาน เสีย เงิน ทอง แสน สาหัส 
“วิมาน” คือ ภพ คือ ชาติ ที่ หลง เป็น ดิน แดน ที่ แสน สุข 
ที่ คน หวัง ว่า จะ ไป เกิด หรือ ไป เป็น ไป ได้ กัน ใน “อนาคต” โน่น 
“วิมาน” เป็น การส ร้าง “ภาพ หวัง” ขึ้น ยั่ว ย้อม ใจ คน หนัก จัด 
นักการ ศาสนา ทุก วันนี้! ซ้ “วิมาน” เป็น เครื่อง มือ หา กิน 
แข่ง ขัน กัน อย่าง เข้ม ขัน ตาม แบบ “ทุน นิยม” ที่ เป็น นัก หา เสียง 
หา บริวาร หา ลูกค้า เป็น จอม ประชา นิยม ตัว ฉกาจ เป็น 
นักการ ตลาด ตัว ฉกรรจ์ ไม่ มี ผิด 

มี เล่ห์ เหลี่ยม หา กิน ใช้ เล่ห์ เลี้ยง สำนัก ตน เอง ต่าง มี 
วิธี การที่ จะ ให้ คน มา หลง “วิมาน” ของ สำนัก ตน มา หลง ติด ยึด 
ใน ตัว ตน ของ คน ใน พรรค ของ ตน กัน ทั้ง นั้น 

“วิมาน” จะ ข้น อะไร ก็ ได้! จะ เป็น อย่าง ไร? ก็ วาด ผิน ไป 
ตะพึด สารพัด จะ พิลึก กึก กือ จะ มโหฬาร จะ สุด ยิ่ง สุด ใหญ่ 
ขนาด ไหนๆ เลิศ เลอ หรูหรา อภิ มหา วิเศษ บรม ประเส ริจึ 
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ก็ คิด เอา นึก เอา ตาม ที่ อยาก ได้ ให้ เป็น ให้ มี ก็ แค่ คิด ขึ้น ด้วย 
ความ ฉลาด ยิ่ง ๆ จินตนาการ เอา ลม ๆ แล้ งๆ แท้ๆ มาสร้าง ขึ้น 
แต่ เป็น จริง ไม่ ได้ มัน เป็น ไป ไม่ ได้ ตาม ที่ เพ้อ ผิ นอ อก มา 
หลอก กัน มอม เมา กัน ล้วน คือ “วิมาน” ที่ จะ เนรมิต เพ้อ บ้า ๆ 


๑๖ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ฝืน บอ ๆ ออก มา หลอก ล่อ กัน ได้ ทั้ง นั้น 

โดย มี คำ ว่า “บุญ” เป็น ซื่อ สิน คัาห ลัก ของ สำนัก-ของ วัด 
ผู้ “ซื้อ บุญ” ก็ จะ ได้ “วิมาน” ที่ สวย-ใหญ่-หรู สารพัด 
กรอก หูผู้อ ยาก ได้ “บุญ” จน เป็น ที่ หลง เชื่อ กัน ทั่ว ไป ว่า 
การทำ “บุญ” ที่ จ่าย เงิน “ทำ ทาน” นั้น เป็น “การ ซื้อ บุญ” ซึ่ง จะ 
ได้ “บุญ” อัน เป็น “วิมาน” ตาม ที่ พ่อ ด้าบุ ญ' อ้าง หลอก โกง กิน 
ซึ่ง จริงๆ แล้ว ไม , ใช่ การ “ซื้อ “ด้วย ซํ้า เพราะ ซื้อ ยัง ได้ 
ของ แลก เปลี่ยน มา เป็น ชิ้น เป็น อัน แตน.. มัน ถูก หลอก “กิน 
ฟรี” แท้ๆ ถูก หลอก เอา ไป “ฟรี” ๆ แต่ ไม , ได้ ลี่ง นั้น เป็น ชิ้น 
เป็น อัน มา ให้ แก่ผู้ จ่าย เงิน-จ่าย ทรัพย์ ออก ไป เลย.. ลัก จี๊ด 
มีแต่ “วิมาน” ลอย ลม เท่า นั้น ที่ผู้ จ่าย “หลง ลม” นัก ต้ม 
ตัว ร้าย ทั้ง หลาย 

ได้ “วิมาน” เท่า นั้น แค่ นั้น เท่า นั้น นะ.. ไม่ ได้ อะไร ลึก ซึ้ง ไป 
กว่า “วิมาน” ที่ผู้ จ่าย เงิน.. ฝืน เพ้อ ว่า จะ ได้ 

คำ ว่า “บุญ” คน ทก วันนี้ จึง มิจฉา ทิภจึ (มี ความ เห็น ผิด) ว่า 

จ ๐ ' จ่ 6 ป {ฬ่ 

เป็น “วิมาน” หรึอ “ภาพ หวัง” หรือ “ภาพ ที่ อยาก ได้ มา ให้ ตน” 
“บุญ” จึง เป็น “ภพ-ชาติ” ที่ คน ผู้ ทำ ทาน “ทำ ไวิ ใน ใจ” (มน 
สิกโ รติ) ว่า ตน จะ ได้ “วิมาน” ตาม ที่ ตน “ทำ ทาน” ถ้า ยิ่ง ทาน 
มาก เท่าใด “วิมาน” ก็ ยิ่ง ใหญ่ ยิ่ง โต ยิ่ง หรู ยิ่ง วิลิศ มา หรา 
ก็ “ตั้ง จิต” คือ อธิษฐาน จิต หรือ “ป ณิหิ ตัง จิต ตัง” นี้ แล 
ที่ “ตั้ง ขึ้น ไว้ ใน ใจ ลม ๆ แล้ง ๆ” เป็น ภพ-เป็น ชาติ อรูป จิต เท่า นั้น 
จึง เป็น “อัต ต วา ทุ ปาทาน” แท้ ๆ นั้น เอง ที่ แต่ ละ คน ผู้ 
ไป “ทำ บุญ” แต่ ที่ จริง “ทำ ทาน” แท้ ๆ ที่ เขา ได้ เป็น กอบ เป็น กำ 
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ฉะนี้ แล “การ ได้” ของ คนผั มิจฉา ทิภจึ แค่ จะ ได้ อัตตา 

‘บ่ 

กับ เขา บ้าง “อัตตา” ก็ ไม่ มี เสีย อีก มี แต่ ลมๆ แล้ง ๆ มี แค่ “วาท ะ” 
เท่า นั้น' ที่ ผู้ อ วิชชา 1 ได้ ไป แค่น จะ “ได้” กับ เขา ทั้ง ที ..โถ-โถ-โถ 
แล้ว ได้ อะไร? ก็ ได้ ภาวะ ที่ ไม่ มี “ของ จริง”.. เ- ล-ย 
จึง ไม่ ใช่ “สัจธรรม” แม้ แต่ น้อย แต่ นิด 

(๘) แล้ว จ 50 ๆ แน่ๆ “สัจ 555 ม ,, มัน คือ อะใ 5 สัน แท้..? 

“ของ จริง” ตรง กับ บาลี ว่า สัจธรรม อัน เป็น “โอ ฬา ริก 
อัตตา” ซึ่ง จะด้ อง มี “นาม รูป” หรือ มี “รูป กับ นาม” หรือ จะ 
เรียก ว่า “รูป กาย” ที่ด้ อง มี “นามธรรม” ร่วม รู้ อยู่ ด้วย จึง จะ ซื่อ 
ว่า “ของ จริง, สิ่ง จริง” หรือ ภาวะ ที่ “สัมผัส ๖” ได้ ทั้ง ภาย นอก 
ด้วย ตาม เงื่อนไข ครบ ใน “วิโมกข์ ๙ ว่าด้ อง มี ทั้ง ภาย นอก 
(พ หิทธ า) และ ภาย ใน (อัช ฌัตตั ง) อยู่ พร้อม ใน ขณะ นั้น หรือ ต้อง 
มี “กาย” คือ มี “ภาวะ ๒” หรือ มี “ธรรมะ ๒” เสมอ 

ซึ่ง “รูป กาย” หรือ “สัจธรรม” นี้ จะ ไม่ ใช่ แค , “วิมาน” แล้ว 
“รูปธรรม-สัจธรรม” นั้น สามารถ รู้ ได้ ทั้ง ตน เอง และ ผู้ อื่น ก็ 
สามารถ “สัมผัส” รู้ ร่วม ด้วย ได้ ทั้ง “สัมผัส ๔” 

“กาย” เป็น “ธรรมะ ๒” ที่มี ทั้ง “รูป และ นาม” โดย เฉพาะ 
ด้อง มี “นาม” ร่วม อยู่ เสมอ จึง จะ ซื่อ ว่า “กาย” คำ ว่า “กาย” 
ขาด “นาม” ไม่ เรียก “กาย” พระ พุทธ เด้า จึง ตรัส ว่า “กาย” คือ 
“จ ต-มโน-ว ญ ญาณ” (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๖ ข้อ ๒๓๐) “กาย” จง 
หมาย เอา นาม ..“นาม” นะ เป็น สำคัญ เป็น หลัก ยืน ใน รูป นาม 
และ “รูป กาย” จะ มี ได้ ก็ ต้อง มี การ สัมผัส ๓ แล้ว “นาม 
กาย” เกิด ก่อน (ปฏิ ฆ สัมผัส โ ส) จึง จะ มี “รูป กาย” ขึ้น มา ใหัผู้ สัมผัส 


๑ ๘ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


“รู้ เห็น” ได้ ต่อ มา แล้ว จึง จะ ขาน “ชื่อ” (อธิ วจนะ) หรือ “สัมผัส ชื่อ 
ของ ภาวะ” (อธิ ว จน สัมผัส โ ส) นั้น ได้ ล้า ภาวะ นั้น มี “ซื่อ” แล้ว 

ล้า “ภาวะ” นั้น ยัง ไม่ มี ชื่อ สังคม ยัง ไม่ ตั้ง ซื่อ “ภาวะ นั้น” ก็ 
ไม่ มี “อธิ วจนะ” จะ เรียก ขาน ก็มี แต่ “สภาวะ รูป” ไม่ มี “ซื่อ” (นาม) 
จึง ยัง ไม่ มี “ชื่อ” มา ก่อน คือ มีแค่ “นามธรรม” ให้ เรา รู้ อยู่ 
ก็ เป็น “นาม” อย่ที่ “ถก เรา รู้” ซึ่ง มีจิา นะ “อรูป” คือ ไม่ มี สรีระ-มี 
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แต่ “อาการ” (รูป ที่ ไม ใช่ ร่าง-รูป ที่ ไร้ สรีระ) [พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๐ ข้อ ๖๐] 
ที นี้' '‘สัมผัส ๔” ก็ ได้แก่ ภาวะ ที่ด้ อง มี “มหาภูต ๔” [สัจจะ 
ที่ ทรง อยู่ (ธรรมกาย) ทั้ง ภาย นอก และ ภาย ใน] ร่วม ดวย และ จะ สามารถ 
รู ได้ , ทั้ง “ลักษณะ (มี ภาวะ ให้ สัมผัส นอก ก็ดี ใน ก็ ดี)- ส สัมภาระ (กำลัง ทำ 
สะสม ไว้)- อา รัมม ณะ (ความ รู้สึก ของ จิต)- สม มุต (สิ่ง ที่ผู้ อื่น หรือ ใน สังคม 
ก็ กำหนด รู้ ร่วม กัน ได้ แล้ว)” เร ยก ภาวะ น ว่า “ของ จร ง” (สัจธรรม ^ รูปก าย) 
“ของ จริง” (สัจธรรม = รูป กาย) นี้มีค รบ “สัมผัส ๔” ทั้ง “ลักษณะ- 
ส สัมภาระ-อา รัมม ณ ะ-สมมุติ” เป็น “รูป กาย” แท้ มี “รูป รูป” 

(๙) “สัจจะ” แตก ค่า 0 สัน “สัจ 55 รม” อย่า 0 ใ ร? แค่ ไท น? 

ส่วน “ความ จริง” (สัจจะ = นาม กาย) นั้น มี ได้ เกือบ ครบ คือ 
มี “สัมผัส ๓” แต่ที่ สุด มัน ยัง ไม่ เป็น “สมมุติ” ใน “สัมผัส ๔” อัน 
ผู้ อื่น “รู้ ร่วม ไม่ ได้ ด้วย” คือ คน อื่น ไม่ สามารถ ร่วม รูได้ ด้วย มี 
ตน เอง กำหนด ขึ้น อยู่ ผู้ เดียว เท่า นั้น ภาย ใน ของ ตน เอง ผู้ เดียว 
โดย เฉพาะ “ภาวะ ที่ เป็น แค่ วิมาน ลมๆ แล้ง ๆ” ภาวะ นี้ แหละ 
คือ “อัต ต วิมาน” แท้ๆ ที่ คน อื่น คน ใด ไม่ มีสิท ธี้ร่ว ม “รู้” กับ เรา 
หรอก เรา เท่า นั้น “บ้า มี” อยู่ คน เดียว จริงๆ ยัง ไม่ ทรง สภาพ 
ใด ขึ้น เลย ยัง ไม่ สามารถ จะ เป็น จริง ได้ 
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นี้ แหละ คือ “สัญญา ยะ นิจ จา นิ” ของ ตน แต่ เดียว แท้ ๆ 
ฉะนี้ แล “ตน” (อัตตา) แท้ๆ แน่ แล้ ที เดียว ที่ พระ พุทธเจ้า 
ตรัส เต็ม ๆ ว่า “สัญญา ยะ นจ จาน” (กำหนด เอา เอง ว่า แท้ ของ ตนๆ) 
เป็น “วิมาน” ตัว จริง เต็ม สภาพ โดด เดี่ยว เดียว แด 
บ้า เป็น บ้า มี บ้า ได้ อยู่ ผู้ เดียว จริงๆ ไม่ มี ผู้! ด อื่น ร่วม บ้า ด้วย 
ผู้ อื่น ไม่ ได้ “ทรง สภาพ” นี้ ด้วย จึง ชื่อ ว่า ไม่ ใช่ “สัจธรรม” 

ถ้า “สัจธรรม” ก็ จะ มี ภาวะ “ธรรม” ทรง ขึ้น ยิ่ง กว่า “สัจจะ” 
ตน ก็ จะด้ อง มี ภาวะ ที่ “ทรง ขึ้น” ยิ่ง กว่า ภาวะ ที่ ไม่ ทรง ขึ้น 
แค , เป็น “สัจจะ” เฉพาะ “ตน” เท่า นั้น โดด เดี่ยว เดียว แด 
แน่ แล แท้ จริง เพราะ ตน “กำหนด เอา เอง ว่า เที่ยง ว่า แท้” 

ตน เอง ก็ แค' “ลมๆ แจ้ง ๆ” อยู่ ยัง ไม่ “ทรง ขึ้น” ใน ใจ ด้วย 
ซึ่ง แน่ นอน ใคร อื่น ก็ ไม่ มี ทาง ที่ จะ “รู้” ไป กับ ตน ได้ เลย ตน 
บ้า คน เดียว ที่ หลง ว่า เป็น “ความ จริง” (สัจจะ) อยู่ แต่ ผู้ เดียว เอง 

(๑๐) “วิมาน” แท้ๆ จึาใ ม่ใม่ “สัจจะ” เปีน “สัจ 555 ม” แล้ว 

“วิมาน” ก็ดี “สัจจะ” ก็ดี จึง ลึก และ ไกล มาก ที่ด้ อง เรียน 
รู้ ไห้ ดี ๆ ให้ สุขุม-สัน ตา-ปณีต า-นิ ปุณา ยิ่ง ๆ 

เพราะ “วิมาน” ยัง ไม , ใช่ “สัจจะ” “วิมาน” เป็น เพียง แค , 
“อรูป” ที่ ตน ยึด จริง ยัง ไม่ ถึง ขึ้น “สมมุติ ธรรม” เป็น แค่ , “ป ร มัตถ 
ธรรม” ใน ตน ของ ตน ผู้ เดียว อยู่ “ยัง ให้ ผู้ อื่น ร่วม รู้ ด้วย ไม่ ได้” 
และ “สัจจะ” นี้ พระ พุทธเจ้า ตรัส ว่า “มี อย่าง เดียว เท่า นั้น 
สัจจะ ท สอง ไม่ ม” (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๒๕: ข้อ ๔๑๙) 

“สัจจะ” ของ ใคร ก็ ของ ตน เท่า นั้น เท่า ที่ ตน “กำหนด เอา 
เอง ตน เท่า นั้น ว่า จริง จัง เที่ยง แท้ ของ ตน” (สัญญา ยะ นิจ จา นิ) 


๒๐ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


หาก นำ ออก มา เปรียบ กับ คน อื่น เมื่อ ใด แม้น ไม , เป็น 
“สัจจะ” หนึ่ง เดียว กัน ก็ จะ แตก ต่าง กัน ทันที ผู้ ยัง มี “อัตตา” จะ 
ต่าง ยึด ว่า “ของ ตน เท่า นั้น แท้ ของ คน อื่น ไม่ แท้ ของ ตน เอง 
เท่า นั้น ถูก ของ คน อื่น ไม , ถูก” จึง มี การ ขัด แย้ง ทะเลาะ กัน 
ที่ สุด ถึง ขั้น ฆ่า กัน ร้าย สุด ๆ ใส่ กัน 

แต่ ถ้า ไม่ มี ปัญหา กัน หรือ ไป ด้วย กัน ได้ หรือ ไม 1 ด้าน 
กัน หรือ ยอม กัน ก็ ถือ ว่านึ่ แหละ คือ “สมมุติ สัจจะ” ที่ “มี 
อย่าง เดียว เท่า นั้น สัจจะ ที่ สอง ไม่ มี” ซึ่ง ต่าง ก็ “องค์ รวม (กาย) 
เดียว กัน” 

อัน แตก ต่าง กัน กับ “สัญญา ยะ นิจ จา นิ” (“สัจจะ” ของ ใคร ก็ 
ของ ตน เท่า นั้น เท่า ที่ ตน “กำหนด เอา เอง ตน เท่า นั้น ว่า จริง จัง เที่ยง แท้ ของ ตน) 
ตัง นั้น ผู้รู จึง หมด การ โต แย้ง และ จะ จบ ได้ ด้วย “ตน” 
เป็น ที่ สุด คือ “เรา หยุด แล้ว แต่ เธอ ต่าง หาก ที่ ยัง ไม , หยุด” 

นี้ คือ ภาษิต ที่ ยิ่ง ใหญ่ ที่ สุด ของ พระ บรม พุทธ ศาสดา 
และ “การ หยุด” นี้ก็ เป็น การ หยุด ที่ “ทำ จิต ตน” หยุด จริงๆ 
ด้วย นะ ทำ' “อา รัมม ณ ะ” , ของ ตน (เวทนา เจตสิก)' ให้ เป็น' จริง' ได้ แท้ 
ถ้า ทำ “อา รัมม ณ ะ” ให้ เป็น “สัจจะ หนึ่ง เดียว กัน” ไม , 
ได้ การ ยัง แย้ง กัน ถก กัน หรือ เถียง กัน อยู่ ก็ ยัง ไม่ จบ ลง ได้ 
เพราะ “อัตตา” ฉะนี้ แล คือ ตน ยัง อึด “ท่ฦ จิ” ตน เป็น “อัตตา” 
เพราะ ทำ “อารมณ์ ๒ ให้ เป็น ๑” ไม , ได้ ตาม สูตร ที่ 
ว่า “เท ว ธัม มา ทฺวเ ยน เวทนา ยะ เอก สโมสร ณา ภ วัน ติ” 
ใคร จะ ยัง ยึด เอา “อัตตา” ไวั ก็ คือ ผู้ ยัง มี อัตตา ต่อ ไป 
เพราะ ผันั้น ยัง' “ยึด ท่ฦ จิ” , ของ ตน อยู่' จริง 

‘บ่ 6-เ.ฬ่ ‘บ 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ : ๒๑ 


“ทิฏ ฐิ” ทั้ง หลา ยก็มี “๖๒ ทิฏ ฐิ” เท่า นน (พ ตปฎ .เล่ม ๙ สูตร 
ที่ ๑ พรหม ชา ล สูตร) เป็น เพชร พุทธ สุด ยอด ศิลปะ โลกุตระ แท้ๆ 
“ทิฏ ฐิ” นี้ ใคร จะ สร้าง ให้ เกิด เป็น “ปัญญา” เต็ม ที่ สูง สุด ได้ 
ด้วย การ ปฏิบัติ “มรรค องค์ ๘- ธรรม' วิจัย สัมใ พชฌ งค์” ซึ่ง' จะ มี 
“สลัม ภาระ” ของ “สัมมา ทิฏ ฐิ” เจริญ ขึ้นๆ เป็น ลำดับ ไป จน ครบ 
ถ วน สุด จบ ถง “ปัญญา พละ” (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑ ๔ ข้อ ๒๕๘) 

(๑๑) “บุญ” าาเ ปีน “อัตตา” แท้ๆ ที่มิ ทำ “บุญ” มิด ยา ปี อยู่ 

“ผั มิจฉา ทิฦ จี” ที่ เป็น “ลมๆ แล้ง ๆ” ขั้น “อัต ต วาท ปาทาน” 
‘บ่ (^ 4 ฬ่ 1 1 จ่ 

วิมาน แท้ ก็ แน่ ยิ่ง กว่า แน่ คือ “โม ฆ บุรุษ” เบอร์ ๑ หรือ แม้ จะ 
ปฏิบัติ “ทาน” ปฏิบัติ “ศีล” ปฏิบัติ “สมาธิ” ที่ มิจฉา ทิฏฐิ อีก ก็ ได้ 
แต่ “อัตตา” แน่ นอน เก่ง สุด ท่าน ก็ แบ่ง ไว้ เป็น “อัตตา ๓” 
“อรูป อัตตา” มี ละเอียด เล็ก สุด แต่ “อัต ต วา ทุ ปาทาน” 
นั้น ยิ่ง ไป กว่า ความ เป็น “อรูป” จะ มี เสีย อีก เป็น “แค่ นาม” ที่ เชื่อ 
ที่ เป็น “อัต ต วา ทุ ปาทาน” แค่ “ธรรม” ขั้น “นามธรรม” ที่ ปัก 
มั่น ว่า “ตน” จะ ได้ “วิมาน” (ลมๆ แล้ง ๆ) ลึก ซ้อน อยู่ ใน “อรูป” อีก ที 
ซึ่ง เป็น “อุปาทาน” ที่มี แค่ “คำ พูด” ว่า เป็น “ตัว ตน” เป็น “ของ 
ตน” จึง มี แต่ “คำ พด” มี แต่ “ลัทธิ” มี แค , “ทิภ จี” ว่า ตน เป็น-ตน ทำ 
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เช่น ตน เป็น ผู้ ทำ ทาน-ตน เป็น ผู้ ปฏิบัติ ศีล-ตน เป็น ผู้ 
ปฏิบัติ สมาธิ” และ หวัง ว่า จะ ได้ “วิมาน” มา ให้ ตน ใน “อนาคต” 
ข้าง หน้า ใ-' น-น ก็ มี แต่ ตน 6 ไน ภพ แต่ ตน ยัง ไม่ มี แม้ แค่ “ผัสสะ” 
“อัตตา” ชนิด นี้ จึง เป็น แค , “วาท ะ” เท่า นั้น ที่ เป็น แค , 
“คำ พูด” เท่า นั้น จริงๆ เป็น แค่ “ความ เชื่อ” จน เป็น' “ลัทธิ”' ที่มี 


๒๒ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


“วิมาน” ที่ หวัง ว่า จะ ได้ ซึ่ง เป็น “ลมๆ แล้ งๆ อยู่ ใน อนาคต” ก็ 
แน่ นอนอยู่ โ ด้ง ๆ ว่า มัน ยัง ไม่ ได้ ยืน ยัน กัน-พิสูจน์ กัน ขณะ นี้ 
ตัง นั้น การทำ ใจ ใน ใจ (มนสิการ) ของ คน ผู้นี้ ว่า เป็น “วิมาน” 
ที่ จะ ได้ ก็ คือ ทำ “ภพ ที่ หวัง” หรือ ทำ “ภาพ ที่ อยาก ได้” เท่า นั้น ที่มี 
มัน แค่ “คำ พูด” แค่ “ลัทธิ” แค่ “ความ เชื่อ-ความ เห็น” (วาท ะ) 
เป็น “อุปาทาน” (ภพ ชาติ ที่ อึด มั่น ไว้ ได้') ชนิด หนึ่ง แค , นั้น ซึ่ง มี แค 1 
“วา ทะ (คือ แค่ คำ พูด) อย่าง เดียว โดด ๆที่ เป็น อุปาทาน จึง ซื่อ ว่า 
“อัตตา าทุ ปาทาน” แท้ๆ ใน ประดา “อุปาทาน” หลาก หลาย 
ซึ่ง “ภพ ชาติ” นั้น ก็ คือ “ภาพ หวัง” ก็ คือ สิ่ง ที่ ไม่ แน่ นอน 
เลย ว่า จะ จริง หรือ ไม่ จริง มัน ยัง เป็น เพียง แค , “วิมาน” ที่ หวัง ที่ 
ข้น เป็น “สิ่ง อัน ตน อยาก ได้” แต่ ยัง เป็น ลม ๆ แล้ งๆ อยู่ เท่า นั้น 
จะ เกิด หรือ ไม่ เกิด จะ ได้ จริง หรือ ไม่ ได้ จริง ยืน ยัน มั่น คง ไม่ ได้ 
แต่ เป็น “ความ หวัง” ที่ เกิด ขึ้น มา ยึด ถือ ไวิ ใน ใจ แล้ว (อุ ปา ทาย) 
ตาม ที่มี คน พูด กัน สอน กัน ผิด ๆ เป็น “ความ ยึด ถือ” คือ 
อุปาทาน 

นั้น คือ แทน ที่ จะ สอน “การทำ ใจ ใน ใจ” (มนสิการ) ชำระ 
“ความ ยึด” ให้ จาง คลาย ลง หรือ ตับ ไป กลับ สอน สร้าง “อุปาทาน” 
(การ อึด มั่น) ใส่ ใน ใจ ตน ยิ่ง ๆ ขึ้น เสีย นี่ ผล จึง ได้ แค่ “อุปาทาน” ที่ เป็น 
“ว มาน” (ภาพ หวัง หรือ ภาพ ที่ อยาก ไต้ ใส ใจ ไว้) เกด ใน ใจ ของ คน ผูนัน 
อุปาทาน จึง คือ กิเลส ชนิด หนึ่ง ธรรมดาๆ นั่น เอง 
ท่า “ทาน” ก็ ว่า จะ ได้ “บุญ” ยิ่ง ทาน มา.. า.. า.. กก กก็ ยิ่ง 
ได้ “วิมาน” ห.. ณ 1 .. า.. ย มาก ถือ “ศีล” (สีลั พพตุ ปาทาน) ก็ ว่า จะ 
ได้ “บุญ” ปฏิบัติ “สมาธิ” (มิจฉา สมาธิ) ก็ ว่า จะ ได้ “บุญ” มาก ขึ้น ๆ 


คิล ปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ : ๒๓ 


จึง ได้ “บุญ” เป็น “อัตตา” ทั้ง ใน ทาน-ใน ศีล-ใน สมาธิ 

(๑๒) ไม่ ต 50 ตาม ฒ5 ะฒุท ส เจ้า ตรัส ไม่ มี ตก มี แต่ บุญ เก 

เพราะ ที่ ทำ กัน นั้น “นัต ถิทิน นัง -นัต ถิ ยิฦ จึง -นัต ถิ 
หุตั ง” ที่ พระ พุทธเจ้า ตรัส นี้ หมาย ความ ว่า “ทำ ทาน แล้ว 
ไม 1 ได้ บุญ-ปฏิบัติ ไป ตาม วิธี กรรม นั้น แล้ว ก็ ไม 1 พา ให้! ด้บุ ญ- 
จิต ไม่ เกิด ผล บุญ” แม้ แต่ แค , “ส่วน บุญ” หรือ “ส่วน แห่ง บุญ” 
(ปุญ ญ ภาค หรือ ปุญญ ภาคิ ยา) สัก นดสั กน อยก็ ไม่ ได “ส่วน บุญ” ใด เลย 
ไม่ มี “ส่วน บุญ ใด เกิด ใน จิต” 

ผู้มี “ส่วน บุญ” เกิด ใน จิต เป็น เลข บุคคล นั้น คอ ผู้ ปฏิบัติ 
ชำระ กิเลส ไป ได้ “ส่วน หนึ่ง” จึง เป็น ผู้ มี , “ส่วน บุญ” (ปุญ ญ ภาค 
หรือ ปุญญ ภาคิ ยา) 

ฉะนี้ เอง คือ “ผู้! ด้ส่' วน บุญ” หมาย ความ ว่า ผู้ “ชำระ 
กิเลส” ออก ไป ได้ ส่วน หนึ่ง บาง ส่วน เท่า นั้น กิเลส ไม่ ได้ หมด 
สิ้น จึง เป็น แค่ “สา สวะ” คือ กิเลส ยัง ไม่ หมด สิ้น อา สวะ ทำ ได้ 
แค่ “กิเลส” ลด ลง ไป “บาง ส่วน” (เอ ภัจ จะ) เท่า นั้น จึง เรียก ว่า “ผู้! ด้ 
ส่วน บุญ” นับ เป็น “เลข บุคคล” 

“เลข บุคคล” นี้ แหละ คือ “ปร ทัตตู ป ชีวี เปรต” ตัว จริง ที่ 
เป็น ผู้! ด้รับ “ส่วน บุญ” (ส่วน กิเลส ที่ ลด ไป ได้ จริง) ใน คน เป็น ๆ ที่ 
ปฏิบัติ แล้ว “จิต เกิด ส่วน บุญ” คือ เกิด ทำ ให้ กิเลส ใน จิต อกุศล 
(จิต เปรต) ของ ตน ลดละ ลง ไป ได้ “บาง ส่วน” (เอ ภัจ จะ) อย่าง เป็น จริง 
“บุญ” ซึง หมาย ถึง การ ชำระ ไอัที “โง' ๆ” (ทัต ต) ออ ก ไป 
จาก ตน” “ความ โง่” (ทัต ต) ของ ตน ออก ไป ได้ จึง เป็น “ผู้! ด้รับ 


๒๙ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ความ รู ใหม่ อัน เป็น ความ รู้ แบบอี่ น” (ป ร) จาก ที่ เคย รู้ มา ยึด ถือ 
มา ก่อน เปลี่ยน เป็น “ความ รู้” ใหม่ เกิด ใหม่ เป็น อแ/ \ ใหม่ 
ที เดียว เปลี่ยน ชีวิต ไป พึ่ง □ผ/ \ ใหม่ 

ฉะ นี้ๆ คือ “ปร มัตถ ธรรม” ไม , ใช่ เรื่อง ของ “บุคคล- 
ตัว ตน” ที่ เป็น เรา-เป็น เขา อัน หมาย หยาบ ไป ถึง “ตัว ตน ของ 
บุคคล” ทั้ง ร่าง ภาย นอก-ภาย ใน เต็ม ตัว รวม หมด ทั้ง แท่ง 

แต่ “ป รมัต ถ สัจจะ” ต้อง หมาย เอา เฉพาะ “จิต-เจต สิ ก- 
รู ป-นิพพาน” กัน ใหัแม่น ๆ-ตรง ๆ-คม ๆ-ชัด ๆ-ลึก ๆ-แท้ ๆ 
ไม่ เช่น นั้น จะ เป็น “บุญ เก๊” ไป หมาย เอา “การ ชำระ ตัว 
ตน ที่ เป็น ตัว คน-ตัว เรา ทั้ง ตัว-ตัว เขา ทั้ง ร่าง กาย” ไป เลย 

(๑๓) เข] รา ะยัา เข้า ใจ ได้ แค่ ว่า “เปรต ” คือ “จิตนอก ตัว เรา ” 

ที่ เรา กำลัง พูด กัน อยู่ นี้ มัน ขั้น “อภิธรรม” ไม , ใช่ “ธรรม 
ขั้น หยาบ” หมาย ถึง เนื้อ หนัง ตัว ตน รวม ร่าง กาย ภาย นอก เลย 
มัน หมาย เอา แต่ เฉพาะ “จิต-เจตสิก-รูป (จิต)- นิพพาน” 
กัน นะ อย่า ตื้น เขิน เผิน เพี้ยน ไป เป็น อัน ขาด 

เพราะ เหตุ ไป หลง ผิด กัน หมาย เอา โน่น.. เอา ว่า “เปรต” 
คือ “ตัว ตน ที่ เป็น ส่วน อื่น ที่ นอก ไป จาก จิต ตน เอง” 

ก็ เป็น เสีย อย่าง นี้ แหละ จึง ปฏิบัติ เพื่อ ให้ สำเร็จ ผล “บุญ” 
ไม 1 ไต้ สัก ที เนื่อง จาก เจตสิก ทำ งาน กำหนด “วิปลาส” (สัญญา 
วิปลาส) เจตสิก ที่ เป็น “สัญญา” ทำ งาน ผิด เพี้ยน ไป นั่น เอง 
ซึ่ง ก็ อีก แหละ ที่ เป็น อย่าง นี้ก็ เพราะ เนื่อง มา จาก “ทีฦ จิ 
วิปลาส” อีก ที ที่ เรียน ที่ ศึกษา ถ่าย ทอด กัน มา เป็น ความ เห็น- 
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ความ เข้า ใจ-เป็น ทฤษฎี ที ผิด เพีย น มา ก่อน นัน แหละ แท้ๆ 
เพราะ ยัง ไม , ตรง ตาม ที่ พระ พุทธเจ้า ตรัส จริง ๆ ตาม 
พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๔ ข้อ ๒๔๔ เป็น ต้น ที่ มี' ว่า “ทาน ที่ 


ทำ แล ว (ทิน' แง)- วธบ่ ฏบัต ท ทำ แล ว (ยิฏ ฐัง ^ คีลพ รต) -อธ จตท ได ผล 
สั่งสม ตั้ง มั่น แล้ว (หุ ตัง = สมาธิ)” ไม่ มี ผล ไม่ มี “ส่วน บุญ” ใด เกิด 
เนื่อง มา จาก “กรรมดี, กรรม ชั่ว ที่ เป็น ผล เป็น วิบาก” (สุก ต 
ทุก กฎ านัง กัมม านัง ผลัง วิ ปา โก) ก็ด “ความ เป็น โลก น” (อ ยัง โลโ ก) 
“ความ เป็น โลก หน้า” (ปรโลก) ก็ดี “ความ เป็น แม่ ทาง จิต” (มาตา) 
ก็ดี “ความ เป็น พ่อ ทาง จิต” (ปิตา) ก็ดี “จิต วิญญาณ ที่ ความ เป็น 
สัตว์ อยู่ ใน ตัว เรา แท้ ๆ” (สัตว์ โอ ป ปา ติ กา) ก็ดี ตน ก็ ยัง ไม่ รู้ จริง 
โดย เฉพาะ “ความ เป็น อา ริ ยะ ที่ เป็น ความ รู้ฃั้น เป็น 


ปัจเจก มี มา แต่ ชาติ ก่อน แล้ว มา ปรากฏ ตัว เป็น บุคคล ใน 
ปัจจุบัน นี้ เป็น ผู้ สามารถ ดำเนิน ชอบ ปฏิบัติ ชอบ ซึ่ง ประกาศ 
โลก นี้ โลก หน้า ให้ คน ยุค นี้ แจ่ม แจ้ง เพราะ รู้ ยิ่ง ด้วย ตน เอง ได้ 
ใน โลก ปัจจุบัน น มอ ยู่ (อัต กิ โล เก สม ณ พร าหม ณา สัมมั คค ตา สัมมา 


ปฏิปัน นา เย อิมัญ จโล กัง ปรั ญ' จโล กัง ส ยัง อภิญญา สัจ ฉิกัต วา ปเว เท นดี 

ติ) ตน ก็ ยัง เห็น ไม่ ได้ ยัง ไม่ รู้จัก แม้ จะ ได้ฟ้ ง พ่าน พูด พ่าน แสดง 
คุณ ก็ ยัง ไม่ รู้ เป็น “สัมมา” ยัง ไม่ พบ ยัง ไม่ เห็น บุคคล ตัง 
ว่า นี้ ที่ จริง นั้น คุณ เห็น คุณ ได้ ยิน พ่าน พูด พ่าน อธิบาย แต่ คุณ 
ฟัง ไม่ เข้า ใจ ไม่ เชื่อ ว่า ถูก ต้อง คุณ ลบ หลู่ ตี ทิ้ง คำ พูด ที่ ไม่ ตรง 
กับ' “ที ภ จิ” , ที่ คุณ ยึด ถือ อยู่ ที่ คุณ ยึด มั่น ถือ มั่น แล้ว คุณ ไม่ สนใจ 

(^. ฬ่ จ่ ‘บ จ่ จ่ 

เพราะ ไม ม “ป ร โต โ ฆ สะ” จึง ยัง “มิจฉา ทิฦ จิ” อยู่ คง เดิม 
ก็ ยัง “โยนิโส มนสิการ” ไม่ เป็น คือ ยัง “ทำ ใจ ใน ใจ” (มน สิกโ รติ) 
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ไม่ เข้า ร่อง เข้า รอย กับ ความ ถ่อง แท้ ลง ไป ถึง ที่ เกิด ได้ ตรง เป้า 
ดัง นั้น “ทาน” ก็ ดี “ศีล” ก็ ดี “สมาธิ” (อธิ จิต) ก็ ตาม ล้วน 
ไม , ไต้ มรรค ผล เลย แต่ ไต้ “ตัว ตน” ที่ เป็น “อัตตา” หรือ ได้ 
แต่ “บุญ เก๊” คือ เป็น “วิมาน” ตาม ที่ ตน ยัง “อวิชชา” อยู่ ทั้ง นั้น 
แทบ กล่าว ได้ ว่า หมด สิ้น วง การ พุทธ แล้ว มั้ง 

(๑๔) ยั0 จ มอ ยู่ ใ น “มิฏ ฐ ๖๒” อย่า 0 เดิม ใม่ใ ป้น มิจฉา ทิฏฯ 

ยัง ไม่ พ้น “มิจฉา ทิภจิ ๖๒” ตาม “พรหม ชา ล สูตร” เพราะ 

เฬ่ ‘บ่ 

“หลับ ตา” ปฏิบัติ “เจ โต สมาธิ” จม อยู่ แต่ กับ “อดีต” และ อนาคต” 
ชัดเจน มั้ยั ว่า “วิมาน” นี่ มัน ตัว ร้าย ขนาด ไหน? 

ยัง แยก แยะ จิต ที่ เป็น “เทวดา-มาร-พรหม” ไม่ ไต้ เลย 
สำนัก จาน บิน “ธรรมกาย” ใน เมือง ไทย หลอก ลวง คน ผู้ 
ยัง “โง , ” (อวิชชา, ทัตต ะ) ผู้ หลง “วิมาน” อยู่ ซึ่ง มี จำนวน มาก เหลือ 
เกิน ใน โลก ยุค นี้ ผู้ หลอก จึง รา รวย มหาศาล ได้ ง่าย ๆ และ ตื้นๆ 
เพราะ ลูก ด้าที่ โง่ หนัก หลง “วิมาน” ยัง มี อยู่ เยอะ เหลือ ล้น จริงๆ 
สำนัก พระ ป่า ทั้ง หลาย ที่ ยัง “หลับ ตา” ปฏิบัติ ก็ศีอ ผู้ ยัง 
จม อยู่ กับ “อดีต” กับ “อนาคต” นัย เดียว กัน เพียง แต่ แยก กัน 
เป็น สาย “อา กัส รา พรหม” กับ สาย “สุ ภกิณ ห พรหม” เท่า นั้น 
“สุภ กิณห พรหม” ก็ศีอ “วิมาน นิพพาน นิโรธ ดำ ดา ดิ่ง” 
เป็น พวก “มโน ป โท สิก เทวดา” กัน อย่าง มืดมน อนธ การ 

ส่วน “อา กัส รา พรหม” คือ “วิมาน ใส ๆ สวรรค์ สุขาวดี 
แสน สุข” เป็น พวก “ฃิฑ ฑาป โท สิก เทวดา” กัน อย่าง ระเริง หลง 
เต็ม ที่ โดย ใช้ ภาษา หลอก คน โง 1 ทั้ง หลาย ว่า เป็น “ภุมเทวดา” 
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“ภุมเทวดา” ก็ คือ เทวดา อยู่ บน พื้น ดิน นี้ แหละ แตก 
อีก แหละ แม้ แต่ อาจารย์ ผู้ สอน ก็ ไม , รู้จัก รู้ แจ้ง รู้ จริง หรอกว่า 
“เทวดา” ที่ อยู่ บน พื้น ดิน นี้ คือ ใคร และ ความ เป็น “เทวดา ๓” 
ได้แก่ “สมมุติ เทพ-อุบัติ เทพ-วิ สุทธิ เทพ” เป็น อย่าง ไร? 

หรือ ยิ่ง อาจารย์ ก็รู้ดี ใน “เทพ เทวดา ๓” นี้ แต่ รู้' ทั้ง รู้ก็ ยัง 
โกหก หลอก คน ซํ้า ซ้อน เข้า ไป อีก ม้นก็ ชั่ว หนัก ชั่ว หนา ยิ่ง ขึ้น ๆ 
เพราะ ยุค นี้ มัน กลี ยุค หรือ ใกล้ กลี ยุค แล้ว คน อวิชชา 
มัน มากกว่า คน มี “วิชชา” หลาก กว่า หลาย เท่า นัก คน ที่ จะ มี 
“วิชชา” จึง มี ได้ ยาก หา ได้ ยาก จริงๆ 

คน จำนวน มาก จึง คือ คน อวิชชา มากกว่า มาก ใน โลก 
จริงๆ คน' ที่ มี' วิชชา มีนัอ ย ก็' จริงๆ ทุก ภาวะ ปรากฏ ที่ เห็น 
และ เป็น จริง นั้น มีอึน ยัน ชัด ยิ่ง กว่า ชัด 

เพราะ เหตุ ฉะนี้ เอง แหละ “ความ จริง” ทั้ง สมมุติ สัจจะ 
ทั้ง ปรมั ตถ สัจจะ จึง มี ให้ เห็นๆ และ เป็น อยู่ จริง ซัด ยิ่ง มี ตัว 
แท้ ยืน ยัน ความ เก๊ ไม่ เห็น จะ แปลก ประหลาด อะไร 

“บุญ” กลาย เป็น “กิเลส” จริง ๆ จึง เป็น “บุญ เก๊” กัน ไป 
อย่าง น่า อเน จอ นาถ ใจ ยิ่ง 


(๑๕) “บุญ” กลาย เป็น กิเลส เป็น “อุปาทาน” ท ลอก คน ยึด 

“บุญ” ที่ เป็น “วิมาน” จึง คือ “อุปาทาน” แท้ เพราะ ได้ รับ 
การ ศึกษา ที่ สั่ง สอน ผิด และ ปฏิบัติ ตามๆ กัน มา ผิด แทน ที่ 
จะ ลดละ อัตตา กลับ ไป ได้ “อัตตา” เพิ่ม ขึ้น มา ใส่ ใจ ตน เอง 
ยิ่ง ขึ้น เลีย นี่ แล้ว หลง ว่า ได้ “บุญ” อัน เป็น “บุญ เก๊” เป็น แค่ วิมาน 


๒^ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ผล จิงมิ ใช่ “บุญ” ถก ตรง ความ หมาย ที่ ถก ต้อง สัมมา ทิภจึ 

จ ๐ ' ‘บ่ ‘บ่ 6 ม่ , ฬ่ 

ว่า “การ ชำระ กิเลส ออก จาก จิต สันดาน ให้ สะอาด หมด จด” 
(สัน ตา นัง ปุ นา ติ วิโ สเธ ติ) ตาม หลัก จึาน เดิม ของ พุทธ ที่ ชาว พุทธ 

จ 63 จ่ จ 

ได้ หลง ผิด จน เลอะ เท อะ ใน คำ ว่า “บุญ” 

เพราะ ไป เข้า ใจ ว่า “บุญ” หมาย เอา อย่าง เดียว กัน กับ 
“กุศล” คือ ไป เห็น ว่า “บุญ” นั้น เป็น เครื่อง อาศัย อย่าง หนึ่ง 
อัน เป็น เหมือน “ยาน พาหนะ” แบบ เดียว กัน เลย กับ “กุศล” 
เข้า ใจ ว่า เหมือน เครื่อง อาศัย ช่วย ให้ อัตภาพ ได้ อะไร ขึ้น มา 
มี อาศัย ขึ้น มา ได้ เสพ ขึ้น มา เป็น ของ ตัว ของ ตน อย่าง นั้น 
อย่าง นี้ ได้ อัน นั้น ขึ้น มา เป็น รส สุข เป็น ความ เพลิน ใจ ได้ รูป 
ได้ เสียง ได้ กลิ่น ได้ รส ได้ สัมผัส เสียด สีมา เป็น รส “โลก ยา รม ถ!” 
โดย หลง ผิด ไป เชื่อ ว่า ชีวิต ที่ “ทำ บุญ” เหมือน ชีวิต ที่ “ทำ กุศล” 
“บุญ” มี ผล ได้ เหมือน ความ เป็น “กุศล” ไป แล้ว นั้น เอง 
แทบ เรียก ได้ ว่า “สนิท เนียน” แล้ว ปาน นั้น เลย 

เข้า ใจ ว่า “บุญ” มี หน้าที่ มี คุณสมบัติ อย่าง เดียว กัน 
กับ “กุศล” ที่ หมาย ความ ว่า “ความ ดี งาม” อัน เป็น ภาวะ ที่ ชีวิต 
ต้อง อาศัย ไข้ สอย “ความ มี” นั้น จึง ต้อง มี “อัตภาพ” ทุก วันนี้ 
มัน ผิด เพี้ยน ไป เป็น หนึ่ง เดียว อย่าง สนิท สนม แล้ว 

“กุศล” แปล ว่า คุณ งาม ความ ดี คือ เครื่อง อาศัย สำหรับ 
ชีวิต-เครื่อง อาศัย ของ ความ มี ชีวะ-เครื่อง อาศัย ของ อัตภาพ 
ถูก ต้อง แล้ว ซึ่ง แตก ต่าง กับ “บุญ” อย่าง มี นัย สำคัญ มาก ยิ่ง 

(๑๖) “บุญ” แท้ๆ คือ อะไร? หาว ๚ทอ จะ เข้า ใจ ไม่ ไคื แท้ ว หรือ 

“บุญ” ที่ ถูก ที่ แท้ นั้น คือ “เครื่อง ฆ่า เป็น อาวุธ ประหาร 

ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๒๙ 


กิเลส เป็น อุปกรณ์ ที่ ทำ หน้าที่ ชำระ กิเลส ให้ สะอาด (ปุ นา ติ 
วิโส เธ ติ) แท้ๆ ถ้า ไม่ มี ความ รู , ยิ่ง สัมมา ทิภ! ไม่ อาจ จะ “ทำ บุญ” 

1 ฆ จ ๐ ' 

มี ผล (อัต ถิ) หรือ ไม่ สามารถ “ทำ บุญ” เป็น บุญ สำเร็จ “บุญ” ได้ จน 
กระทั่ง เป็น “ทิฏ จิซุ กรรม” สูง ขึ้น ไป ตาม ลำดับ 

“บุญ” เป็น อุปกรณ์ ที่ ไม , มี ใคร จะ “มี” ได้ ง่าย ๆ 
เพราะ “บุญ” เป็น เครื่อง ประหาร ของ คน อา ริ ยะ ที่ผู้ 
ประหาร ได้ ก็ บรรลุ “โลก อื่น” (ปรโลก) หรือ บรรลุ “โลก เหนือ ชั้น 
โลกีย์” (โลกุตระ) เข้า สู่ โลก อา ริ ยะ เป็น “เลข บุคคล” เป็น ผู้มี “ส่วน 
บุญ” (ปุ ญญภ าคิ ยา) ไป ตาม ลำดับ จน ท สุด “อเส ข บุคคล” คอ 
จบ สุด เป็น คน ไม 1 ต้อง มี “บุญ” เป็น คน “สิ้น บุญ ลิ้น บาป” (ปุญ ญ 
ปา ป ปริ กฺขีโ ณ) 

ผู้ ปฏิบัติ ธรรม ใช้ “บุญ” อย่าง สัมมา ทิภจิ ได้ แท้ จะ เป็น 

ฆ บุ จ & 

ผู้ สามารถ มี “ธรรม วิจัย” (ธรรม วิจัย ส้ม โพ ชฌง ค์) หรือ “โพ ธิปัก ขิย 
ธรรม ๓๗” พา คน มี “สัมมา ทิภ จึ” ไป สู , “ทิ ภจึชุ กรรม” (สุก ต 
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ทุก กฎ านัง กัมม านัง ผลัง วิ ปา โก) บรรลุ ผล ท สุด นพ พาน 

นั่น คือ ความ ถ้า ว หน้า ของ “ธาตุ ชีวะ” ชั้น “จิต นิยาม” 
ผูสา มารถ จะ' ไหม “อุป จ ยะ” (การ เกิด ขั้น แรก = เวก่ ๓ 3โ V 06แ) 
หรือ จะ ตัด “อุป จ ยะ” (เวท ๓ ลเ' V 06แ)นั้ น หรือ' ไม" ให้ มี “สันตติ” 
(ความ ต 1 อ เชื่อม ปัจจุบัน นั้น กแ กบ บ ๓) จะ ตัด “สัน ตต ”(00ก แกน บ ๓) 
ใน ขณะ ใด แค่ ไหน ก็ ทำ ได้ จริง 

โดย จัดการ (อภิ สังขาร ๓ ตั้งแต่ “ปุญ ญาภิ สังขาร” เป็น ด้น ไป) กับ 
“การ เกิด-การ ตับ” ของ “จิต นิยาม” (โอ ป ปา ดิก โย นิ) จน สามารถ 
ทำ “การ ตับ” (นิโรธ อา ริยสั จ) ได้ เสร็จ จบ ไม่ มี “การ เกิด” ใด ต่อ ไป 
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ผู้ ทำ ได้ จริง ขั้น นี้ คือ อรหันต์ ผู้มี “ทั้ง รู้ ทั้ง เด็ด ได้ ขาด'' จริง ๆ 
จึง เป็น “อม ต บุคคล” ที่ สามารถ “ทำ เกิด-ทำ ตาย” ใหั ตน สำเร็จ 
พระ พุทธเจ้า ได้ ตรัส ถึง “ความ รู้” เหล่า นี้ ไว้ ครบ ครัน 
ซึ่ง ผู้มี “ความ รู้” ขั้น จัดการ (อภิ สังขาร) กับ พลังงาน จิต ถ้า 
เทียบ กับ ชีวเคมี ศาสตร์ ทาง โลก ก็ สามารถ เปลี่ยน อแ/ \ 
ของ “จิต นิยาม” จัดการ กับ ๘60X7 ทํเว อก น ๐! 6เ0 60เ๘ ของ คน 
ผู้ มี , “จิต นิยาม” หรือ จัดการ กับ กลละ-อัม พุ ช- เปสิ โดย เฉพาะ 
ของ ตน ได้ จริง ก็ เป็น “นัก ศึกษา” ขั้น “เส ข บุคคล” ขึ้น ไป คือ ผู้ 
สามารถ กำจัด “ความ เป็น เปรต” มี “ส่วน บุญ” (ปุ ญญภ าคิ ยา) 
ได้ จริง กระ ทั้ง ที่ สุด เป็น ผู้ “หมด สิ้น บุญ” (ปุ ญญป ริกฺขี โ ณ) เป็น 
อรหันต์ หรือ โพธิสัตว์ ที่มี ภูมิ ที่ เป็น จริง แท้ๆ 

เอา ละ ที นี้.. เรา มา สาธยาย กัน ใน ประเด็น สำคัญ ที่ 
กำลัง พูด ถึง กัน อยู่ เสีย ก่อน 

(๑๗) “บุญ” แท้ๆ ปีใน่ ลิ่าที่ จะ ละ ลม ใน อัตภ า๚ฆ อา ตน 

“คน” นั้น ไม 1 มี ความ จำ เป็น สะสม “บุญ” คน ผู้ มี , “สัมมา 
ทิฦ จิ” จะ ไม 1 สะสม “บุญ” หรือ ไม่ เรียก ร้อง หา “บุญ” เอา มา ใช้ 
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ประโยชน์! ด อีก ถ้า “บุญ” ทำ หน้าที่ เสร็จ จบ “บุญ” ก็ เลิก กัน 
เพราะ “บุญ” นั้น มี หน้าที่ “กำจัด กิเลส จาก จิต สันดาน 
ตน” (สัน ตา นัง ปุ นา ติวิโ สเธ ติ) เท่า นั้น หมด หน้าที่ ก็ จบ ทุก ลี่งถ้ วน 
“บุญ” คือ อาวุธ ประหาร คือ เครื่อง ฆ่า 
ตัง นั้น คน ผู้! ดที่ ใช้ ความ เป็น “บุญ” ที่ เป็น เครื่อง ฆ่า 
นี้ เสร็จ ก็ จะ รีบ ทั้ง เมื่อ “จบ” ความ เป็น “บุญ” ลง ไป ทันที ที่ 
เป็น “อรหันต์” ก็ จะ “ทั้ง บุญ” ไป ทัน ใด เป็น ผู้ “หมด สิ้น บุญ” 
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“บุญ” จึง หมด สิ้น ไป จาก ตัว อรหันต์ 

“ผู้ หมด สิ้น บุญ” ภาษา บาลี คือ “ปุ ญญป ริกฺขี โ ณ” 

พระ อรหันต์ ทุก องค์ เป็น “ผู้ สิ้น บุญ สิ้น บาป” (ปุญ ญ ปา ป 
ปริ กฺขีโ ณ) เพราะ พระ อรหันต์ ทุก องค์ “บาป” ไม , เกิด อีก กับ ตน 
แล้ว เด็ด ขาด ตลอด ไป ตราบ ที่ ยัง มี อัตภาพ อยู่ อาศัย ไป 
“กรรม” ทุก กรรม ของ พระ อรหันต์ ไม่ เป็น บาป อีก ตัง ที่ พระ 
โอวาท ปาฏิ โมกข์ ข้อ ๑ ว่า “สัพ พ ปา ปัสส อก รถ! ง” ไม่ ทำ บาป 
ทั้ง ปวง เพราะ บาป ไม่ เกิด ใน จิต ท่าน อีก แล้ว เด็ด ขาด ยั่งยืน 
ตัง นั้น ทุก กรรม ที่ พระ อรหันต์ ทำ จึง มี แต่ ทำ ดี คือ 
ทำ แต่ กุศล ทั้ง สิ้น ตัง ข้อ ๒ ของ พระ โอวาท ปาฏิ โมกข์ ว่า 
“กุล ลัสสู ป สัมปทา” 

ตัง นั้น “บาป” จึง ไม , มี อีก ไม 1 ทำ บาป อีก ต่อ ไป ตลอด 
เพราะ “บาป” ไม , เกิด อีก แล้ว ใน ตน “บุญ” ก็ ไม , ต้อง อาศัย มา 
กำจัด บาป กัน อีก แล้ว “บุญ” อาศัย ใช้ กำจัด “บาป” เท่า นั้น จบ 
ส่วน “กุศล” นั้น คน ยิ่ง มี ยิ่ง ได้ อาศัย ใน ชีวิต ช่วย เสริม ล่ง 
ผู้ อื่น ใหั อะไร ต่อ อะไร เจริญ มาก มี ช่วย ได้-ช่วย เป็น-ช่วย มี 
แต่ “บุญ” นั้น ผู้ จะ “ทำ บุญ” ได้ ผล แก 1 ขันธ์ (อุปธิ เว ปัก กา) 
นับ ว่า มี “ส่วน บุญ” ต้อง “สัมมา ทิฦ จิ” เป็น ผู้ เข้า ขั้น “นัก ศึกษา” 

จ ^ {ฬ่ ฆ่ 

ที่ พระ พุทธ เด้า ตรัส เรียก ว่า เป็น “เลข บุคคล” ผู้ สามารถ “ชำระ 
กิเลส ของ ตน” ได้ ไป เป็น ลำ ตับ มี “ส่วน บุญ” (ปุ ญญภ าคิ ยา) 

“ส่วน บุญ หรือ ส่วน แห่ง บุญ” ที่ ภาษา บาลี' ว่า “ปุ ญ ญ ภาค 
หรือ ปุญญ ภาคิ ยา” นั้น คือ ผู้มี “ส่วน กิเลส หรือ ส่วน บาปอกุศล 
ที่ ถูก ชำระ” ไป ได้ เป็น ส่วนๆ เรียก ว่า มี “ส่วน บุญ” (ปุญ ญ ภาค) 
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“ส่วน บุญ” จึง หมาย ถึง “ส่วน ที่ เสีย ไป-ส่วน ที่ ลดละ ไป 
-ส , วน ที่ สูญ ไป” กิเลส นั่น เอง ลด ไป นี้ คือ “ส่วน บุญ” 

“บุญ” ที่ ทำ สำเร็จ ผล คือ กำจัด สิ่ง ที่ ไม่ พึง ประสงค์ 
“บุญ” จึง ไม่ ใช่ “ภาวะ ที่ สะสมใน อัตภาพ ของ คน” 

ผู้ ทำ บุญ มี “ส่วน แห่ง บุญ” จึง เริ่ม เป็น “เลข บุคคล” 

(๑๘ ) “กุศล” ตำา ทาก ที่ คน ศว 51ปี0 บ่ 5 ะ สาตํ น่า อยาก ใด 

ถ้า ไม่ มี “กุศล” อาศัย ก็ ไม , มี คุณ ค่า ประโยชน์ ใด เลย 
เพราะ “กุศล” คือ ความ ดี งาม คือ เครื่อง อาศัย “กุศล” ช่วย 
ประโยชน์ ช่วย สร้าง สรร ช่วย เพิ่ม เติม อะไร ต่อ อะไร ให้ สังคม 
เป็น อยู่ ช่วย สังคม เป็น สุข เจริญ งอก เงย มาก มี ช่วย อะไร ต่อ 
อะไร ที่ สังคม พึง ได้ พึง มี นานา สารพัด คุณ ค่า และ ประโยชน์ 
“กุศล” เป็น เครื่อง อาศัย ใน ความ เป็น “ตน” (อัตตา) ของ 
ความ มี ชีวิต “กุศล” นั้น ผู้มี อัตภาพ ต้อง อาศัย ทั้ง ตน ทั้ง ผู้ อื่น 
“บุญ” นั้น มิ ใช่ เครื่อง อาศัย ของ สังคม เลย แค่ เป็น เครื่อง 
อาศัย ใน การ ฆ่า กิเลส ส่วน ตัว แต่ ละ คน เท่า นั้น ใน ความ มี ชีวิต 
เพราะ “บุญ” เป็น เครื่อง ฆ่า ใช้ สำหรับ กำจัด ความ เป็น 
“ตน” (อัตตา) ที่ เป็น กิเลส “บุญ” เป็น อาวุธ สำหรับ ประหาร 
กำจัด “อัตภาพ” แต่ ละ ส่วน ๆ ใน ตน เป็น เครื่อง ชำระ ส่วน ที่ 
ชื่อ ว่า “อกุศล” ซื่อ ว่า “บาป” ให้ ลิ้น ไป หมด เกลี้ยง “บุญ” เป็น 
เครื่อง อาศัย เฉพาะ กิจ เท่า นั้น คือ แค่ อาศัย ใช้ ฆ่า “กิเลส” 
เรื่อง “บุญ” เรื่อง “กุศล” ๒ คำ นี้ ต้อง ทำ ความ ชัดเจน 
กัน ดีๆ คม ๆ แม่ นๆ ลึกๆ ตรงๆ ชัดๆ 
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(๑๙) (วู้ ที่ยั 0 ปี “ส่วน บุญ” และ (วู้ “สิ้น บุญ-ท มด บุญ” ที่ แท้ 

ทบทวน ดูดี ๆ “อัตตา หรือ อัตภาพ” ส , วน ที่ ต้อง ชำระ 
ออก จาก “ตน” สิ้น เกลี้ยง หมด แล้ว ผู้ นั้น ก็ เป็น ผู้ หมด สิ้น “บุญ” 
ไม 1 ต้อง ใช้ “บุญ” กำจัด “บาป” กัน อีก แล้ว ชื่อ ว่า “ผู้ สิ้น บุญ” 
เพราะ “บาป สิ้น” หมด ที่ ภาษา บาลี ว่า “ปุ ญญป าปป ริกฺขี โ ณ” 
ดัง นั้น พระ อรหันต์ จึง คือ “ผู้! ม 1 ต้อง มี ส่วน บุญ” ใด ๆ 
เหลือ อยู่ ใน ตน อีก แล้ว เป็น “ผู้ สิ้น บุญ” (ปุญ ญ ปริ กฺขีโ ณ) 

สำหรับ ผู้ กำลัง ใช้ “บุญ” ชำระ กิเลส อยู่ กิเลส บาง ส่วน 
ลดละ ไป ได้ เป็น ส่วน ๆ จึง เป็น ผู้! ด้ “ส่วน บุญ” (ปุ ญญภ าคิ ยา, 
ปุญญ ภาค) ไป ตาม จริง เท่า ที่ ความ สามารถ ของ ตน จะ ทำ ได้ จริง 
เรียก ว่า “เลข บุคคล” นี่ คือ ผู้ “ได้ ส่วน บุญ” ไป เป็น ลำดับ ตาม ที่ 
พระ พุทธ เจ้า ตรัส ไว่ใ นพ ระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๔ ข้อ ๒๔๖ 

ผู้! ด้ “ส่วน บุญ” ก็ คือ ผู้ “กำจัด ส่วน บาป” ของ ตน ออก ไป 
ได้ นั้น เอง “ส่วน บุญ” จึง ไม , ใช่ “ได้” แต่ “เสีย” ส่วน บาป ออก ไป 
คำ ว่า “ส่วน บุญ” (ปุ ญญภ าคิ ยา) จึง ต้อง ชัดเจน แจ่ม แจ้ง 
“ผู้! ด้รับ ส่วน บุญ” นี้ คือ ผู้ ต้อง มี มิตร ดี สหาย ดี สังคม 
สง แวด ลอ มด (กัลยา ณมิต โต กัลยา ณส หา โย กัลยา ณลัม ป' วัง' โก) แล ว 
จะ ได้ รับ “ส่วน บุญ” จาก ทั้ง คน ผู้ เป็น ครู บา อาจารย์ ทั้ง มิตร 
สหาย ญาติ โยม นั้น เอง ร่วม เป็น ผู้ ต่าง ก็ พึ่ง อาศัย กัน เป็น ผู้ ร่วม 
กัน ทำ ใหัเ รา ได้ “ส่วน บุญ” เรา เป็น “เปรต” แท้ ผู้ ต้อง ได้ “ส่วน 
บุญ” เรียก เต็มๆ ว่า “ป รท้ต ตูป ชีวี เปรต” คือ ผู้ ต้อง อาศัย คน 
อื่น ส่วน อื่น สิ่ง อื่นๆ ต่างๆ ร่วม เป็น ปัจจัย 

แจ่ม แจ้ง กระ จะ กระจ่าง ไหม? ล้า ยัง.. ก็ อ่าน ต่อ 
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(๒๐) “เปรต” ที่ ขื่อ ว่า บ่รกั ตตูบ่ ปีวี คือ ใคร กัน แน่? 

พระ เส ข บุคคล ก็ คือ “ป รทัต ตูป ชีวี เปรต” ได้แก่ ผู้ด้ อง 
อาศัย ผู้ อื่น ยัง ชีวิต ให้ เจริญ ที่แทั จริง (อา ริ ยะ) อยู่ เสมอ หรือ 
ให้ “หลุด พัน จาก ความ เป็น เปรต” นั่น เอง 

อย่า ลืม นะ ว่า “บุญ” นี้ เป็น “กรรม นิยาม” ที่ ตน เอง ด้อง 
“ทำ” (กิริยา กรรม) ของ ตน เอง จึง เป็น “ก้ม มัสส กะ” เป็น ของ 
ตน เอง ใคร จะ ทำ ให้ เรา ไม , ได้ เรา “ทำ” ก็ ผล ของ เรา (สุก ต 
ทุก กฎ านัง กัมม านัง ผลัง วิ ปา โก) 

เรา ต้อง ทำ เอง จน กว่า จะ หมด “บาป” จึง จะ ไม , ต้อง 
“ทำ บุญ” และ ไม่ ต้อง ใช้ “บุญ” ก้น อีก ก็ ถึง ขั้น เป็น “อรหันต์” 
ซึ่ง เป็น ผู้! ม่ต้ อง “มี บุญ” อีก แล้ว เป็น ผู้ “บุญ หมด หน้าที่ แล้ว” 
พระ อรหันต์ จึง เป็น “คน ผู้ ลิ้น บุญ สิ้น บาป” เห็น ไหม? 
พระ อรหันต์ เป็น ผู้ “ไม่ ทำ บาป ทั้ง ปวง” จริง (สัพ พ ปา ปัส สะ 
อก รณั ง) ฉะนี้ เพราะ พระ อรหันต์ เป็น ผู้ “หมด ลิ้น บาป แล้ว” 

ถ้า ยัง มี “กรรม” ที่ ทำ ใน ปัจจุบัน ใด จึง ถึง จึง พร้อม แต่ 
“กุศล” ทุก ปัจจุบัน นั้น ทั้ง ลิ้น 

ดัง นั้น ใน พระ โอวาท ปาฏิ โมกข์ ที่ ว่า “กุล ลัสสู ป สัมปทา” 
ทำ ความ เช้า ใจ ให้ ละเอียด สุขุม ดี ๆ แล้วจะ ไม่ งง ไม 1 สงสัย เลย 
ขอ ยํ้า. .ผู้ จะ มี “ส่วน แห่ง บุญ” (ปุญ ญ ภาค, ปุญญ ภาคิ ยา) หรือ 
ผู้ที่ ยัง เหลือ ส่วน บุญ” อยู่ นั้น คือ “เลข บุคคล” (ผู้ ยัง ไม่ สิ้น บาป ถึง 
ขั้น จบ จน เป็น อรหันต์ เท 1 านั้ น) ท ตอง “ทำ บุญ” เพราะ ยัง เหลอ 
“บาป” อยู่ จึง จะ ต้อง “ทำ บุญ” อยู่ ต้อง มี “บุญ” ไว้ ทำ 

พระ เลข บุคคล (ผู้ที่ เป็น อา ริย บุคคล แต่ ยัง ไม 1 เป็น อรหันต์) 
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“ส่วน ที่ ยัง ต้อง ทำ บุญ” ยัง มี อีก ยัง ไม่ หมด บาป-บุญ เพียง 
แต่ ว่า ตน ไต้ “ทำ บุญ” เป็น ผล มี สัมมา ผล ได้ “ส่วน แห่ง บุญ” 
(ปุ ญญภ าคิ ยา) บ้าง แล้ว แต่ ก็ ยัง ต้อง ทำ “บุญ” อยู่ อีก ตาม ที่ 
พระ พุทธเจ้า ตรัส ไว่ใ นพ ระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๔ ข้อ ๒๔๖ ผู้ 
สนใจ อ่าน ดูดี ๆ จาก พระ ไตรปิฎก เถิด 

(๒๑) “เปรต” แท้ๆ คือ จิต ปีจจุ ท้น ใน ผู้ “เสย บุคคล” 

นอก จาก ปัจจุบัน ไม่ ใช่ “สัจจะ” จึง ปฏิบัติ ไม่ ได้ 
“เปรต” แบ้ นั้น ได้แก่ “จิต ใจ” ของ คน เป็นๆ ใน ปัจจุบัน นี้ 
แหละ จึง จะ เป็น “เอ หิปัส สิ โก” จริง เป็น “ธรรม” ที่ เชิญ ใครๆ 
มา รู้ มา ดู “ความ เป็น เปรต” คือ เรา ได้ แท้ ว่า นี่ ไง.. “เลข บุคคล” 
มิ ใช่ ว่า “เปรต” อยู่ ใน “ภพ ภายั ไน จิต” ของ ตน เอง ตน เอง 
รู้ อยู่ คน เดียว หรือ ไม่ ก็ ล่อง ลอย อยู่ ใน อวกาศ ไหน ก็ ไม่ มี ใคร รู้ 
ถ้า อย่าง นั้น ก็ ไม่ ชื่อ ว่า “เอ หิปัส สิ' โก” แน่' นอน 
แม้ จะ เป็น “ปัจจุบัน” แท้ๆ ก็ ยัง มี เงื่อนไข อีกว่า ต้อง 
มี “สัมผัส ๖ ภาย นอก” ด้วย และ สัมมา ทิภจิ อื่น อีก มาก มาย 
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นั้น คือ พระ เลข บุคคล นี่ เอง ที่ เป็น เปรต ผู้ ยัง “ต้อง การ 
ส่วน บุญ” นี้ คือ “ป รทัต ตูปชี วี” แท้ๆ ที่ ยัง “อยาก ได้ ส่วน บุญ” 
ซึ่ง ก็ ต้อง อาศัย ได้ จาก ผู้ อื่น สิ่ง อื่น ที่ เป็น ปัจจัย แวด ล้อม 
..ชัดเจน มั้ย? 

พระ เลข บุคคล จึง ยัง มี ส่วน ที่ ยัง เป็น “เปรต” อยู่ นั้น เอง 
จึง ต้อง เป็น ผู้ ทำ จิต ที่ ยัง เป็น เปรต คือ “ส่วน บาป” นั้นๆ 
ให้ “หมด สิ้น บาป” ที่ เหลือ อยู่ ต่อ อีก จน กระทั่ง สิ้น หมด เกลี้ยง 
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โดย อาศัย ผู้ อื่น สิ่ง อื่น อัน มี องค์ ประกอบ ทำ ความ 
เจริญ ก้าว หน้า ไป อีก คือ ต้อง มีผู้ อื่น มี สิ่ง อื่น เอื้อ ให้ เป็น 
องค์ ประกอบ อาศัย ปฏิบัติ ชำระ กิเลส ให้ หมด สิ้น เกลี้ยง นั่น 
คือ ชีวิติ นทรี ย์ฃ อง “บาป” ยัง เหลือ อยู่ จึง ยัง ต้อง ทำ “บุญ” 
อาศัย ผู้ อื่น สิ่ง อื่น เป็น องค์ ประกอบ ช่วย ให้ เรา ชำระ กิเลส ได้ 
เห็น “ปร ทัตตู ป ชีวี เปรต” ก้น ชัดเจน ขึ้น หรือ ยัง? 

เห็น “เปรต” ที่ ปฏิบัติ ได้ ก้น อย่าง ชัด แจ้ง ขึ้น.. ใช่มั้ ย? 
การ อาศัย ผู้ อื่น อาหาร อื่น เพื่อ “ชำระ บาป ออก จาก จิต 
สันดาน ใ หละ อาด หมด จด” (สัน ตา นัง ปุ นา ติ วิโส เธ ติ) , ท สัมผัส' ได 
หมาย ความ ว่า “ส่วน แห่ง บุญ” (ปุ ญญภ าคิ ยา) ส่วน หนึ่ง 
พระ เลข บุคคล ทำ ได้ แล้ว ตาม นัย ะที่พ ระ พุทธ เจ้า ตรัส ใน 
“มหา สัต ตา รี ลกสูตร” มี เหลือ ใน ตัว พระ เลข บุคคล นั้น คือ 
ความ เป็น “ส่วน แห่ง บาป” หรือ “ส่วน บาป” ที่ เหลือ อยู่ ใน ผู้ นั้น 
“ส่วน บาป” ที่ เหลือ นี้ คือ ความ เป็น “เปรต” ที่ จะ ต้อง 
ได้ รับ การ “ทำ บุญ” ให้ “หมด สิ้น บาป ที่ เหลือ” 

เพราะ “เปรต” คือ ผู้ ยัง มี บาป หรือ ผู้ ยัง เหลือ ส่วน บาป 
“ทำ บุญ” ก็ คือ ทำ การ ชำระ หรือ กำจัด “ส่วน บาป” (ความ 
เป็น เปรต) นั้น ๆ “ฆ่า” กิเลส นั้น ๆ ให้ หมด สิ้น ไป 

ผู้ ศึกษา โปรด อ่าน จาก พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๔ ตั้งแต่ 
ข้อ ๒๔๒- ๒๔๑ โดย เฉพาะ ข้อ ๒๔๖- ๒๔๗ จึง จะ เข้า ใจ 
ความ เป็น “ส่วน แห่ง บุญ หรือ ส่วน บุญ” (ปุญ ญ ภาค, ปุญญ ภาคิ ยา) ได้ 

(๒๒) เรียน รู้ ใน ความ เปีน “เปรต ” ทรีอ อื่นๆ ให้ สัมมา ทิฏวิ 

ส่วน “เปรต” ที่ คน พา ก้น เข้า ใจ ผิด ว่า เปรต คือ วิญญาณ 
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ล่อง ลอย ที่ คอย รอ รับ “ส่วน บุญ” จาก ใครๆ หรือ วิญญาณ 
จะ อยู่ ที่ ไหน ตน ก็ ไม่ รู้ (อชา น โต) ไม่ เห็น (อ ปัสส่ โต) ใครๆ ก็ ไม่ รู้- 
ไม่ เห็น หรอก ถ้า ไม่ ศึกษา ให้ สัมมา ทิภจิ 
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“วิญญาณ” ที่ ล่อง ลอย อยู่ ไหน ก็ ไม่ รู้ จับ ตัว มัน ก็ ไม่ ได้ 
แล้ว เรา จะ ประหาร มัน ได้ ยัง ไง เล่า..? 

สำหรับ ผู้ ศึกษา สัมมา ทิฏฐิ จริง จึง รู้ (ชาน โต) จึง เห็น (ปัส ส โต) 
ว่า มัน เป็น ความ แล่ หา เป็น “อาการ” ดิ้นรน ของ ตัณหา จริงๆ 
อย่า ไป ตามหา “วิญญาณ” ใน ที่ ใด ๆ เลย โดย เฉพาะ ใน 
อดีต หรือ อนาคต ใด ที่ ไหน ..เปล่า ทั้ง เพ ตัง ที่ พระ พุทธ เด้า 
ตรัส ใน “พรหม ชา ล สูตร” (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๙ ข้อ (5? (ว ” (I- (&? (2?) 

หรือ แม้ จะ อยู่ ใน “ปัจจุบัน” ที่อยู ใน ภพ ภาย ใน ใจ ของ เรา 
แท้ๆ ยัง ต้อง ศึกษา ให้ ครบ ตื้น-ลึก-คม-ชัด-แม่น-ตรง เปรี้ยง ๆ 
และ ตาม ที่ พระ พุทธ เด้า ทรง บริภาษ ภิกษุ สา ติ ว่า เป็น 
โม ฆ บุรุษ เป็น มิจฉา ทิภจิ เพราะ ไป หลง ผิด กัน ใน เรื่อง 

จจ ๘ ~1 ฬ่ 

“วิญญาณ” ที่ ล่อง ลอย ซึ่ง อยู่ ที่ ไหน ก็ ไม่ รู้ หาก ไม่ มี “ผัสสะ” 
ภาย นอก เป็น ปรากฏ การณ์ ใน “ปัจจุบัน” จะ ไม 1 มี โอกาส ได้ 
รูด้ กรู แจง รูจ รง กันได เลย (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๒ ข้อ (5? 0 - (ริ^ (^ (ริ^) 

ขอ ยืน ยัน ว่า การ ปฏิบัติ ต้อง มี “สัมผัส เป็น ปัจจัย” และ 
ด้อง เป็น “สัมผัส ภาย นอก ใน ปัจจุบัน นี้” ด้วย 

“หลับ ตา” ปิด ทวาร ปฏิบัติ เข้า ไป อยู่ ใน ภพ จึง โมฆะ 
“เปรต” คือ จิต วิญญาณ ที่ มัน ยัง ไม , เจริญ ของ เรา เอง 
อย่า ไป ยุ่ง กับ วิญญาณ ของ คน อื่น เลย มัน ไม่ เกิด ประโยชน์ 
อะไร วิญญาณ ใคร ก็ อยู่ ใน ใจ เขา และ เรา ก็ ไม 1 สามารถ “มี 
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กรรม” หรือ “ทำ กรรม” ที่ จะ ส่ง “ผล ของ กรรม” ไป ให้ ใคร ได้ 

เพราะ “กรรม” เป็น ของ ของ ตน (ก้ม มัสก ตา) “กรรม เป็น ของ 
เรา ที เรา ทำ เป็น ผล ของ เรา (สุก ต ทุก กฎ านัง ก้ม มา' แง ผลัง วิ ปา โก) 
เรา ด้อง เป็น ทายาท ของ กรรม ของ ตน (ก้ม ม ทายาท) กรรม พา 
เรา เกิด เรา เป็น ของ ตัว เอง ส่ง ให้ ใคร หรือ แบ่ง ให้ ใคร ไม , ได้ 
แม่ ใคร จะ มา รับ ส่วน แบ่ง หรือ มา รับ มรดก ก็ ไม่ ได้ (ก้ม มัส โก มหิ, 
ก้ม ม ทายา โท, ก้ม ม โย นิ, ก้ม มปฏิ สร โ ณ) 

คำ สอน ของ พระ พุทธ เจ้า มี ละเอียด ลออ ครบ บริบูรณ์ 
ถ้วน สิ้น อยู่ แล้ว เรียน ดีๆ ตรวจ ตรา ให้ , ครบ ๆ กัน ดู ละเอียด ๆ 

(๒๓) มา ว พุทธ เลื่อม แม้ แต่ คำ ว่า “กาย” ก็ ไม่ รู้จ 50 แม่ 

แต่ เหตุ เพราะ ชาว พุทธ ทั้ง หลาย ได้ เสื่อม จาก คำ สอน 
ทั้ง หลาย ของ พระ พุทธ เจ้า ไป มาก ยิ่ง จริง ๆ แม้ แต่ คำ ความ 
สำคัญๆ ใน คำ สอน ต่างๆ บาง คำ เช่น ที่ อาตมา หยิบ มา ชี้ 
แจง กัน อยู่ ใน ช่วง นี้ เป็น ด้น 

อาทิ คำ ว่า “บุญ” หรือ “กาย” หรือ “มนสิการ” หรือ 
“สมาธิ” ที่ มัน ยัง ไม , ใช่ “สัมมา สมาธิ” ยัง ไม , เป็น สัมมา 
ทิภฐิ เป็น ด้น ตาม ที่ พระ พทธ เจ้า ตรัส รั และ อาตมา หยิบ 
มา ยืน ยัน และ สาธยาย ตาม ความ เป็น จริง โดย นำ หลัก 
ฐาน ต่างๆ หลัก เกณฑ์ ต่างๆ คำ ตรัส ต่างๆ ตลอด จน จาก 
ตำนาน ของ พระ พุทธเจ้า ทั้ง หลาย มา อ้าง อิง ยืน ยัน อยู่ ทุก 
วันนี้ ซึ่ง ผู้ จะ เข้า ใจ “การทำ ใจ ใน ใจ” (มนสิการ) ว่า ได้ ออก นอก 
คำ สอน ที่ พระ พุทธ เจ้า ทรง สอน ไอ้ คือ ทำ ใจ ใน ใจ (มน สิก โร 
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ติ) ผิด จน “มิจฉา ปฏิบัติ” ไป แล้ว ก็ ยาก แสน ยาก เหลือ เกิน ที่ 
คน จะ เข้า ใจ ไล้ เพราะ ชาว พุทธ ทุก วันนี้ ไล้ ยึด มั่น ถือ มั่น ใน 
“ทิฏ จึปา ทาน” ก็ดี “สีลั พพตุ ปาทาน” ก็ดี “อัต ต วา ทุ ปาทาน” 
ก็ดี มัน ยัง แน่น เหนียว แข็ง แรง กัน อยู่ เหลือ เกิน 

“ยึด ความ เห็น ของ ตน” ก็ ยัง ยึด แน่น “ศีล พรต ที่ ตน ทำ 
อยู่” ก็ ยัง ยึด แน่น ทำ อยู่ “ความ เป็น อัตตา ที่ มี แค่ 1 วาท ะ” ก็ ยัง 
อึด ได้ แต่ วา ทะ ของ ตน อยู่ มัน ยัง ไม่ เปลี่ยน แปลง คลี่ คลาย เลย 
เรื่อง ที่ น่า จะ เข้า ใจ กัน ได้ ง่าย ๆ ที่ อาตมา สาธยาย มา 
แล้วๆ เล่า ๆ นาน ตั้ง ๓๐- ๔๐ ปี มา แล้ว ก็ ยัง เข้า ใจ กัน ยาก 
อาตมา ก็ อาจ จะ ยัง ไม 1 เก่ง ใน การ อธิบาย คุณ ผู้ ศึกษา 
พยายาม ศึกษา ก็ พยายาม ฉลาด ให้ มาก ช่วย อาตมา ด้วย เถิด 


(๒๔) แม้ แต่ 1500 “ทาน” ก็ ม้า “ทำ ใจ ใน ใจ” ปี “กิเลส” กัน อยู่ 

เช่น เรื่อง “ทาน” ที่ สอน กัน ว่า “ท าน” นั้น ก็ สอ น ให้ “ทำ ใจ 
ใน ใจ” ตน (มน สิกโ รติ) เป็น “วิมาน” อาตมา ก็ ท้วง ก็ ได้ สาธยาย 
มา ซํ้า ซาก ว่า มัน ผิด นั้น มัน ยัง สร้าง อัตตา นะ สร้าง ภพ สร้าง 
ชาติ อยู่ แต่ ก็ ยัง สอน กัน-ก็ ยัง เห็น ทำ กัน-ยึด กัน อยู่ อย่าง เติม 
ยัง “ทำ ใจ ใน ใจ” (มน สิกโ รติ) กัน อยู่ อย่าง เดิม คือ ทำ กิเลส 
ใส ใจ ตน เองอยู่ หรือ ทำ ใจ ตน ให้ เป็น กิเลส โลภ โต ขึ้น ๆๆ ๆ อยู่ 
จึง ยัง “นัต กิ ทินนั ง” ทาน ที่ ให้ แล้ว ยัง ไม่ มี ผล (พระ ไตรปิฎก 
เล่ม ๑๕ ข้อ ๒๕๕) เพราะ ยัง ไม่ “สัมมา ทิฏ ฐิ” ใน การ “ทำ ใจ ใน ใจ” นั่น เอง 
แทน ที่ จะ สอ น ให้ “ทำ ใจ ใน ใจ "กิเลส ลดละ ได้ ก็ ยัง สอน 
การทำ ใจ ใน ใจ ให้ เป็น “มโน มย อัตตา” สร้าง “อัตตา” เสริม “กิเลส” 


๙๐ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


เพิ่ม ใส่ ใจ ตน เข้า ไป อีก อยู่ นั่น แหละ เปลี่ยน แปลง กัน เสีย ที่ ไหน 
เพราะ อ่าน กิเลส ด้วย “อาการ-ลิง คะ-นิมิต-อุเทศ” ไม่ ออก 
อ่าน “นาม กาย” และ “รูป กาย” ของ ตน ไม่ เป็น อ่าน ไม่ ได้ อ่าน ไม่ 
ถูก ตอง (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๐ ข้อ ๖๐) 

จึง อ่าน ความ เป็น “กาย” ไม , ออก อ่าน ความ เป็น “รูป” 
เป็น “นาม” ไม่ ถูก ต้อง 

ทั้ง “รูป” ทั้ง “นาม” อ่าน กัน ไม่ ออก อ่าน ไม่ ถูก ต้อง “กาย” 
แล้วจะ อ่าน “ตัว ตน ของ กิเลส” ถูก ต้อง ได้ ยัง ไง? 

ตัง นั้น จะ “กำจัด กิเลส” ก็ กำจัด ได้ แค่ “ฝัน” ลมๆ แล้ งๆ 

(๒๕) ขาว ข] ทอ เลื่อม แม้ แต่ คำ ว่า “บุญ” ก็! ม่รู้จ 50 แท้ 

“สังโยชน์” ข้อ แรก “สัก กาย” คือ “กาย” ของ ตน ก็ อ่าน 
ไม่ ออก แล้ว จับ “อาการ-ลิง คะ-นิมิต” ของ มัน ไม่ เป็น 

เพราะ มิจฉา ทิฏจิ ใน คำ ว่า “กาย” ที่ ผิด จาก ความ จริง แท้ 
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ไป ไกล ลิบ เป็น ความ ผิด พลาด ที่ สำคัญ ประเด็น ที่ ๑ 

โลก ตร ธรรม ข้อ ที่ ๑ “กาย ใน กาย” ใน สติ ปัฏ จิาน ๔ ก็ 
โมฆะ ตั้งแต่ ข้อ ด้น 

ประเด็น ที่ ๒ ที่ ยิ่ง สำคัญ มาก ยิ่ง กว่า ประเด็น ที่ ๑ 
คือ ความ หมาย แท้ จริง ของ “บุญ” นั้น ไม" ไช , สิ่ง ที่ คน 
จะ ได้ จะ มี จะ เป็น ขึ้น มา อาศัย เลย 

ความ หมาย ของ “บุญ” ใน ทุก วันนี้ ชาว พุทธ เข้า ใจ กัน 
เป็น “ภพ” เป็น “ชาติ” เป็น วิมาน “ลอย ลม อยู่ ใน อนาคต” ฝัน ๆ 
“บุญ” เป็น “วิมาน” เป็น “มโน มย อัตตา” เป็น “กุศล” เป็น 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๙๑ 


เครื่อง อาศัย อัน หมาย ไป คน ละ เรื่อง กับ “สัจจะ” 

เป็น “วิมาน” ก็ คือ แดน ที่ อยู่ ห่าง ไกล เป็น ภพ เป็น 
สถาน ที่ ที่ อยู่ ไกล แสน ไกล ไกล จน ไม่ รู้ ว่า เมื่อ ใด จะ ไป ถึง 
วิมาน เป็น “ความ หวัง ลม ๆ แล้ง ๆ” แท้ๆ ที่ มัก จะ สร้าง 
อย่าง เพ้อ สน ใส่ จิต ใจ ว่า เป็น ความ ดี ความ งาม ที่ ตน ได้ ทำ แล้ว 
จะ ล่ง ผล ให้ ตน พบ กับ ความ สุข สม ใจ รา รวย ที่ จะ เกิด ใน โอกาส 
ข้าง หน้า ข้าง หน้า ๆๆ ๆ และ ข้าง หน้า 

ซึ่ง หมาย ความ ว่า เป็น ภพ เป็น ชาติ ที่ ซื่อ ว่า สวรรค์ 
วิมาน แมน อัน ไกล แสน สุด แสน ไกล 

หรือ หมาย ความ ชัด ๆก็ คือ ไป เข้า ใจ ว่า “บุญ” หมาย ถึง 
ภพ ชาติ ที่ จะ ได้ กัน ใน ชีวิต ต่อ ไป ภาย ภาค หน้า ซึ่ง เป็น คุณ งาม 
ความ ดี หรือ “บุญ” ได้แก่ ความ สุข ความ เจริญ ที่ จะ ได ใน ชีวิต 
ดำเนิน ไป ถึง ใน กาล เวลา ข้าง หน้า เมื่อ ไหร่.. ไม , รู้ ล่ะ อยู่ ใน วัน 
เวลา ข้าง หน้า ๆ โน่น แหละ กาล ข้าง หน้า ชีวิต ข้าง หน้า แล้ว กัน 
แต่ “สิ่ง ที่ เผชิญ อยู่ ใน ปัจจุบัน นี้” ต่าง หาก ที่ ก่อน อนาคต นะ! 
“ความ หวัง ใน กาล ข้าง หน้า” ที่ หวัง ว่า จะ เป็น ความ สุข 
ความ สบาย ที่ จะ ได ใน ชีวิต ดำเนิน ไป ถึง ใน กาล เวลา ข้าง หน้า 
ซึ่ง ภาษา ที่ เรียก “ความ หวัง ใน กาล ข้าง หน้า” นี้ก็ คือ “วิมาน” 
“วิมาน” มี จริง หรือ? เที่ยง หรือ? แท้ แน่ นอน หรือ? 
เพราะ คน ไม่ ตระ หนัก ถึง “การ ศึกษา” ที่ ว่า นี้ เลย 
คน จึง หลง เชื่อ “วิมาน” ที่ คน เล้า เล่ห์ ผู้ เก่ง คน ผู้ เป็น เล้า 
กล อุบาย ที่ ฉลาด สามารถ สร้าง ขึ้น หลอก คน ได้ เก่งกาจ 

แล้ว ก็ หลอก ให้ หลง อย่าง สำคัญ ว่า ล้า “ทำ ทาน” มาก ๆ 


๙๒ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


จะ มี “วิมาน” ที่ เลิศ ลอย ยิ่ง ใหญ่ วิเศษ มาก ๆ (ดิน แดน' ทื่อ ยู , ไน อนาคต 
อัน ไกล แสน ไกล เมื่อ 1 ไหร่ จะ 1 ไป ถึง ก็ 1 ไม , รู้, มี จริง หรือ 1 ไม , ก็ 1 ไม , มี' ใคร รู้ แท้ เลย) 

“วิมาน” จึง เป็น เครื่อง ล่อ หลอก ให้ คน มา “ทำ ทาน” ที่มีฤ ทธี้ ยิ่ง 

(๒๖) ได้ เกิด มา เป็น “ด น” กัน พา าาา ที ฤา โม มะ เสีย นา ติ เกิด 

และ เหลี่ยม คูที่ มัก จะ ทำ กัน ก็ คือ ต้อง ให้ คน ทั้ง หลาย 
มา “ทำ ทาน” กับ ตน เอง นี่ แหละ จึง' จะ ดีที่ สุด เห็น “ตน” กันมั้ ย! 
นัก สร้าง “วิมาน” หลอก คน ที่ เก่งกาจ จึง รา รวย ยิ่ง ใหญ่ 
ซึ่ง คน ทั้ง หลาย ที่ ถูก หลอก ให้ หลง “วิมาน” นี้ ก็ ยัง มี และ 
ยัง มากอยู่ ใน สังคม โลก ทุก วันนี้ โดย เฉพาะ “มี” ใน เมือง ไทย 
“ภาพ ลม ๆ แล้ง ๆ สุด เพ้อ สุด ฝัน” นี้ แหละ ที่ เรียก กัน 
ว่า “วิมาน” นี่ เอง แม้ ทุก วันนี้ คน “รู้ และ ฉลาด” กัน มาก ยิ่ง 
แล้ว ยัง รู้จัก รู้ แล้ง รู้ จริง “วิมาน” กัน ถ่อง แท้ ไม่ ได้ ง่าย ๆ เลย 
“วิมาน” คือ ภพ-ชาติ ที่ สัตว์ ฃั้นมี “จิต นิยาม” เท่า นั้น 
จึง จะ มี ได้ โดย เฉพาะ “คน” นี่ เอง ที่ หลง ติด หลง ยึด และ หลง 
“หวัง หวาน” กับ “วิมาน” กัน จน ตก เป็น เหยื่อ ของ คน ผู้ หา ทาง 
หลอก ล่อ ให้ มา “ทำ ทาน” มา บริจาค ทรัพย์สิน เพื่อ ตน จะ ได้ 
ทรัพย์สิน กัน มากกว่า มาก 

ที่ แท้ นั้น ความ เป็น “วิมาน” เป็น แค่ “รูป” หรือ “อรูป” ที่ คน 
ผู้! ด้รับ รู้ แล้ว หลง ติด ยึด ก็ ยึด ว่า “อยาก ได้ อยาก มี อยาก เป็น” 
แต่ ที่ แท้ นั้น ภาวะ “อนาคต” ที่ หลง เพ้อ กัน ทั้ง หลาย นั้น 
ไม่ มีสิท ธี้จะ ได้ จะ เป็น จะ มี จริง กัน เลย ตลอด กาล นาน ที่ มัน 
ยัง เป็น “วิมาน” อยู่ โดย ไม , หัน มา ลง มือ ปฏิบัติ กับ “สัมผัส ๖” 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๙๓ 


ผู้ งม งาย กับ “วิมาน” นั้น คือ ผู้ เมฆ ะ ผู้ เสีย เวลา เสีย 
ทุน รอน เสีย แรง งาน ทาง กาย ทาง จิต สูญ เปล่า (โมฆะ) ทั้ง สิ้น 
เพราะ “วิมาน” ก็ดี “อนาคต” ก็ดี “อัต ต วา ทุ ปาทาน” ก็ดี 
ผู้! ม่รู้ “วิมาน” ทั้ง หลาย นั้น เป็น ภาวะ ของ “อัตตา” อยู่ ทั้ง 
นั้น ได้แก่ “โอ ฬา ริก อัตตา-มโน มย อัตตา-อรูป อัตตา” เท่า 
นี้ เป็น อื่น ไป อีก ไม่ มี นอก จาก ความ เป็น “อัตตา” นี้ ไม่ มี เลย 

(๒๗) “อัตตา” เปีน ภาวะ ที่ตู้อ วิข ขา ปี อยู่ จ 50 แต่ หลา ต 55 กะ 

ตัง นั้น ผู้! ม่รู้ทั นความ เป็น “วิมาน” จึง คือ ผู้ งม งาย อยู่ 
กับ “อัตตา” (ตัว ตน) ทั้ง ๓ นี้ ของ ตน แท้ๆ อัน เป็น แค , “ตรรกะ” 
ผู้ หลง ตรรกะ คือ คน หลง แต่ ภาษา พยัญชนะ หลง 
เหตุผล ของ ความ หมาย หลง ปรัชญา อยู่ เท่า นั้น จึง เป็น ผู้ หมด 
สิทธี้ จะ ได้ สัมผัส ความ เป็น “อัตตา” ที่ ตน เอง มี อยู่ จริง ใน จิต ตน 
ผู้ กล้า ที่ จะ เชื่อ อาตมา ก็ จะ จบ จะ รู้ แล้ง จะ เข้า ใจ จะ 
ฟัง อาตมา รู้ดี ต่อ ไป ได้ เรื่อย ๆ จน กว่า ตน เอง จะ รู้ “จบ” เอง ได้ 
ผู้ ยก เอา แต่ เรื่อง “วิมาน” มา พรื่า สอน เป็น สำคัญ เล่า แต่ 
เรื่องอยู่ ใน “วิมาน” อยู่ ใน “ภพ” ใน แดน ที่ เพ้อ ผ้เน จึง คือ จอม 
หลอก ลวง คือ จอม สร้าง “อัตตา” หลอก ลวง โลก มอม เมา คน 
ทั้ง หลาย ใท้ห ลง เพ้อ อยู่ กับ “อัตตา” ที่ เป็น “ภพ” เป็น “ชาติ” 
เป็น “ตัว ตน” (อัตตา) ที่ ไม่ มี จริง เป็น จริง เลย ใน ความ เป็น จริง 
ผู้ที่มี “อัตตา” หริ อผู้ที่ “ได้ อัตตา” (อัต ตปฏิ ลา โ ภ) ซึ่ง มี 
“อัตตา ๓” (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๙ ข้อ ๓๐๒) ตาม คำ ตรัส รูแท ๆ 

“โอ ฬา ริก อัตตา” คือ “อัตตา” ที่ เกิด ใน “กามภพ” ปัจจุบัน 
ที่ตํ่า ลง ไป ได้ ถึง ขั้น “อบายภูมิ” ก็ จะด้ อง เรียน รู โดย มี “ผัสสะ” 


๙๙ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ภาย นอก เป็น เบื้อง ตัน กัน จริงๆ ไม , ใช่ อยู่ ใน “วิมาน”.. นะ! 

ส่วน “มโน มย อัตตา กับ อรูป อัตตา” นั้น คือ “อัตตา” ที่ 
เกิด ใน “รูป ภพ-อรูป ภพ” เป็น เบื้อง กลาง และ เบื้อง ปลาย ซึ่ง 
เป็น การ กำหนด เรียน รู้ กัน ต่อ ไป “อัตตา” นี้ อยู่ ใน ชั้น สูง ขึ้น อีก 
หาก ไม่ มี “ผัสสะ เป็น ปัจจัย” ก็ มี แต่ ตรรกะ มี แต่ ปรัชญา 
เป็น แค่ ลัทธิ เป็น แค่ ทิภจิ 

(๒๘) “อัต ต วา ทุ ปาทาน” ตำ (า กัน อยู่ ๒ ประ ม นา 

ตัอง มี “ผัสสะ เป็น ปัจจัย” ซึ่ง มี สัมผัส ภาย นอก อยู่ แล้ว 
เรา ก็ รู้จัก รู้แ จัง รู้ จริง ใน ภาย ใน จิต ตน และ กำจัด กิเลส ภาย นอก 
ให้ หมด ก่อน หมด กิเลส ภาย นอก แล้ว ก็ ยัง มี สัมผัส ภาย นอก 
อยู่ ไดั ตาม ปกติ เหลือ แต่ กิเลส ภาย ใน ที่ เรา จะ อ่าน ของ ตน รู้ 
เอง เมื่อ มี สัมผัส ภาย นอก อยู่ นั้น แหละ แล้ว จึง กำจัด กิเลส 
ภาย ใน ต่อ ไป การ ปฏิบัติ ธรรม พุทธ จึง ไม่ ได้ ขาด “ผัสสะ” เลย 
และ มี “ภาย นอก” เสมอ ด้วย 

พระ พุทธ เด้า จึง ตรัส ว่า ผู้ที่มี “อุปาทาน” แค่ เพียง “อัต ต 
วา ทุ ปาทาน” คือ ได้ แค่ “วาท ะ” เท่า นั้น มี อยู่ ๒ ประเภท 
ทั้ง ใน หมู่ ศาสนา “เท ว นิยม” แท้ และ ชาว พุทธ ทั้ง หลาย 
ที่ ยัง “มิจฉา ทิ ภ!” อ ยู 1 จริง ต่าง ก็ ไม , ได้ สัมผัส “เท วะ” จริง เลย 
ทั้ง คู่ มี เท วะ มี พระ เด้า ลอย ลม อยู่ ยัง ไม , เข้า หา “จิต ใน จิต” ตน 
เพียง แต่ ฝ่าย “เท ว นิยม” แท้ จะ สนิท นิ่ง ยึด แน่น มาก ๆ 
ว่า “เท วะ หรือ พระ เด้า” มี จริง ใน “วิมาน” แน่ๆ ไป ตลอด กาล 
แต่ ตน เอง ไม , เคย ได้ “สัมผัส สภาวะ” แท้ ที่ เป็น “สมมุติ 
ธรรม” เลย สัก ครั้ง ครา มี แต่ “เท วะ-พระ เด้า” ที่ อยู่ ใน “วิมาน” 
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ส่วน ชาว พุทธ ไม่ ได้ ยึด ถือ อย่าง นั้น ไม่ ได้ ปัก มั่น หลง 
สนิท ใน “ภาวะ เปล่า ดาย” ปาน ฉะนั้น แต่ เป็น ผู้ เรียน มา ผิด ได้ 
แต่ “ปรัชญา” ได้ แต่ ตรรกะ ได้ แต่ “รู้ ลึก รู้ ซึ้ง ยิ่งๆ” อยู่ เท่า นั้น 
นั้น แหละ คือ ผู้! ด้แต่ “วาท ะ” เป็น ผู้ ม “อุปาทาน” อัน มี แค , 
“วาท ะ” เท่า นั้น เป็น “อัตตา” นี้ คือ “อัต ต วา ทุ ปาทาน” ๒ ชนิด 
ตัง นั้น ชาว พุทธ ที่ ยัง พอ มี ใจ ที่ จะ ศึกษา ต่อ ก็ จะ เพียร 
ศึกษา ตาม คำ สอน ของ พระ พุทธ เด้า ต่อ ก็ จะ ได้ “สัมผัส เท วะ 
หรึอ พระ เด้า จริง” อัน เป็น “วิญญาณ” แท้ๆ ได ใน ที่ สุด ซึ่ง 
เป็น “วิญญาณ” สัจธรรม ที่ ยัง “ทรง สภาพ” อยู่ ใน “จิต นิยาม” 
“อัตตา วา ทุ ปาทาน” หมาย ความ ว่า ผู้ ยึด ได้ แค่ “คำ พูด” 
อึด จินตนาการ ยึด ปรัชญา เท่า นั้น เป็น “อัตตา” ไม่ ได้ อะไร อื่น 
เลย ได้ แค , “วิมาน” เท่า นั้น จริงๆ ที่มีค วาม เป็น “อัตตา” ไม่ มี 
อะไร อื่น เลย นอก จาก “ลม ๆ แล้ง ๆ” เท่า นั้น ที่ เป็น “อัตตา” 
เปล่า ดาย เแท้ โมฆะ สมบูรณ์ แบบ 
คน ผู้ เกิด มา ที่ ยัง จม อยู่ กับ “วิมาน” หรือ ยัง ติด ยึด 
อยู่ กับ “อัตตา” ยัง งม งาย อยู่ กับ “ปรัชญา-ทฤษฏี” จึง เป็น 
คน “โมฆะ” ได้ เกิด มา เป็น “คน” กับ เขา ทั้ง ที เสีย ชาติ เกิด แท้ๆ 

(๒๙) คน โม มะ แท้ คือ ปีวิต ปี แต่ ท้า มา ทา กิน ไม่ ศึก นา 555 มะ 

คน ที่ เอา แต่ ทำ มา หา กิน แล้ว อัา ง 1 ว่า ไม่ มี เวลา ศึกษา 
ไม่ มี เวลา ปฏิบัติ ต้อง ทำ มา หา กิน ก็ เลย ไม 1 ยอม หัน มา ศึกษา 
“ธรรม” เลย โดย เฉพาะ ธรรมะ แบบ พุทธ ใหั สัมมา ทิภฐิ 

คน ที่ จม อยู่ กับ ชีวิต อย่าง นี้ มี ชีวิต “ผิด” มหา มหันต์ ที่ สุด 
ส่วน คน ที่ ศึกษา ก็ดี ขึ้น ล่ะ แต่ ชาติ นี้ก็ โมฆะ เช่น กัน 
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เพราะ “การ ศึกษา” ไม่ สัมมา ทิภจี ตาม คำ สอน ของ ผ้ร้ แท้ 

1 ฬ่ ‘บ่ฃ่ 

เมื่อ ศึกษา ผิด ชีวิต ของ คน ผู้! ม , บรรลุ ธรรม จึง งม งาย 
เสีย ชาติ เกิด เพราะ ทั้ง ไม่ มี การ ศึกษา ทั้ง ศึกษา แต่ มิจฉา ทิภฐิ 
การ ศึกษา ที่ ว่า นี้ คือ การ ศึกษา ธรรมะ พระ พุทธเจ้า ตรัส 
ไว้ ชัด ว่า ชีวิต เกิด มา แล้ว ถ้า ไม่ มี การ ศึกษา ธรรมะ ชีวิต เกิด มา 
ก็ คือ “คน โมฆะ” คือ คน ที่ ได้ เกิด มา แล้ว ชีวิต สูญ เปล่า เกิด มา 
ตาย ทั้ง ไป อย่าง สูญ เปล่า ไม่ ได้ สิ่ง ที่ มนุษย์ ควร ได้ ติด ตัว ไป เลย 
ใน จึา นะ ที่ ได้ เกิด มา เป็น มน ษย์ กับ เขา ยคที่ มี พุทธ ทั้ง ที 

{ฬ่ จจจ่ 

หาก หัน มา พัเง ธรรม มีปร โต โฆ สะ กัน บ้าง มา คัน หา คำ 
สอน ของ พระ พุทธ เจ้า ดี ๆ จะ รู้ จริง ว่า “การ ปฏิบัติ ธรรม” ที่ 
ถูกด้ อง แท้ จริง ของ พระ พุทธเจ้า นั้น ปฏิบัติ ได้ เสมอ ทั้ง ที่ กำลัง 
ทำ งาน “อาชีพ” ทำ มา หา กิน อยู่ นี้ แหละ ก็ พัฒนา “กาย-วาจา- 
ใจ” ใหั “พัน มิจฉา อาชีวะ ๕’ ลดละ หน่าย คลาย ตั้งแต่ ภาย นอก 
ไป จน ถึง ภาย ใน ลดละ ทุจริต อกุศล ไป ตั้งแต่ ภาย นอก จน ถึง 
กิเลส ไป พร้อม กัน ทันที (ทำ ให้ เกิด “สัมมา อาชีวะ” ทั้ง นอก และ ใน จิต) 
“วาจา” ก็ สำรวม ระวัง ลดละ ทุจริต อกุศล ตั้งแต่ ภาย นอก 
“มิจฉา วาจา ๔” ก็ สำรวม ระวัง ทุจริต “วจีกรรม” พร้อม กัน ไป 
กับ “ทำ ใจ ใน ใจ” (มน สิกโ รติ) ภาย ใน “วจี สังขาร” ไป ด้วย ทันที ตาม 
ใน “สังกัปปะ ๗” (พต ป ฎ. เล่ม อ ๔ ข้อ ๒๖๓) ก็ จะ ได้ ยอด “วจี สังขาร” 
ซึ่ง “การทำ ใจ ใน ใจ” (มนสิการ) ด้วย การ จัดการ ตาม หลัก 
“สังกัปปะ ๗” นี้ใหั “โยนิโส” (ถ่อง แท้, ลง ไป ถึง ที่ เกิด) แล้วจะ เกิด 
“ปัญญา- ปัญญิ นทรี ย์- ปัญญา พละ” เมื่อ ปฏิบัติ แล้ว มี “ธรรม 
วิจัย สัมโ พชฌ งค์- สัมมา ทิฏฐิ -มัค ตัง คะ” (ข้อ ๒**0 ให้ ศึกษา 
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ปฏิบัติ เป็น “ของ จริง” กำจัด กิเลส จริง ลดละ จริง ดับ จริง 

โดย การ ถือ “ศีล” ตาม กรอบ ขนาด ที่ เหมาะ กับ ตน แล้ว 
ปฏิบัติ “สำรวม อินทรีย์ ๖- โภช เนมั ต ตัญณุ ตา-ช าคริ ยา นุ 
โยคะ” (วิธี ที่ ไม่ ผิด ของ การ ปฏิบัติ แบบ พุทธ) ให้ เกิด “ปหาน ปธา น” ให้ 
ได้ จึง เป็น “ภาวนา ปธา น” สำเร็จ แล้ว “อนุ รัก ข นา ปธา น” กัน 
ต่อ ไป ให้ บริบูรณ์ 

ปฏิบัติ แบบ พุทธ มี “ของ จริง-ภาวะ จริง” สัมผัส กัน จริง ๆ 
ครบ ทั้ง “นาม รูป” ซึ่ง เป็น “ธรรมะ ๒” คือ มี ทั้ง “นาม” และ 
ทั้ง “รูป” ครบ ทั้ง “สมมุติ สัจจะ” ทั้ง “ป รมัต ถ สัจจะ” 

(๓๐) ษาว ๚ทย ยุค ษี้ปี ใต้ ศึกษา “555ม ๒” ปีสัม คัล ปีจจุ ษษ 

เช่น ใน พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๖ ข้อ ๑๔ พระ พุทธ เด้า 
ตรัส ว่า “ก็ นาม รูป เป็น ไฉน เวทนา สัญญา เจตนา ผัสสะ 
มนสิการ รวม เป็น “นาม ๕” นี้ เรียก ว่า นาม 

มหา ภูตรูป ๔ และ รูป ที่ อาศัย มหา ภูตรูป (อุ ปา ทาย รูป ๒๔) 
รวม เป็น “รูป ๒๘” นี้ เรียก ว่า รูป 

นาม และ รูป ตัง พรรณนา มา ฉะนี้ เรียก ว่า นาม รูป ฯ” 
ชาว พุทธ ทุก วันนี้ ไม่ ได้ ศึกษา ตามพระ พุทธ วจนะ เลย 
แม้ ศึกษา “พระ วจนะ” จำ ได้ ท่อง ดี สาธยาย คล่อง 
อวด พระ วจนะ แล้วๆ แต่ ปฏิบัติ “ไม 1 ลง ไป ถึง สัมภ วะ” ไม , 
เป็น “โยนิโส มนสิการ” คือ สัมผัส “จิต ใน จิต” กัน จน ไป ถึง ที่ เกิด 
ซึ่ง จะ ต้อง เริ่ม “โลกุตรธรรม” ข้อ แรก คือ “กาย ใน กาย” 
(พต ป ฎ. เล่ม ๓๑ ข้อ ๖๒๐) ศึกษา วิจัย ธรรม ตั้งแต่ ความ เป็น “กาย 
ของ ตน” (สัก กาย) คือ “องค์ รวม ของ รูป กับ นาม” อัน เป็น “ธรรมะ 
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๒” เสมอ แล้ว ทำ ให้ เป็น “ธรรมะ ๑” (ธรรม เอก ^ เอก สโมสร ณา ภ วัน ติ) 
ก็ ชัดเจน ว่า มี ทั้ง “นาม” (นาม *) ทั้ง , “รูป” (รูป ๒๙) ที่ จะ ต้อง 
ศึกษา เล่า เรียน ปฏิบัติ กัน เพื่อ บรรลุ “ความ จริง” ให้ รู้จัก รู้ แล้ง 
รู้ จริง ใน ความ เป็น “รูป” เป็น “นาม” ทั้ง หลาย 

อัน จะ ม “นาม กาย” (องค์ ประชุม ของ “ธรรมะ ๒” ขึ้น ไป มี 
ภาวะ เป็น นาม) และ “รูป กาย” (องค์ ประชุม ของ “ธรรมะ ๒” ขึ้น ไป มี 
ภาวะ เป็น รูป) “นาม” ท่าน ก็ ทรง ยืน ยัน ว่า มี อยู่ “๕ ลักษณะ- 
^ สลัม ภาระ -๕ อา รม ม ณ ะ -๕ สมมุติ” (ซึ่ง สัมผัส รูได้ ด้วย “มโน” 
อัน เป็น “นาม ๕" คื อ เวทนา-สัญญา-เจตนา-ผัสสะ-มนสิการ) ท จะ 
ต้อง “สัมผัส” จึง จะ ได้ “รู้จัก รู้ แล้ง รู้ จริง” ใน “นาม กาย” และ 
ใน “รูป กาย” บัน จริง (พระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๐ ข้อ ๖๐) 

อัน มี “กาย” เป็น “ธรรมะ ๒” ให้ เรา ศึกษา เสมอ ใน ปัจจุบัน 
เรา จึง เป็น ผัมี “ฐาน” ให้ “กระทำ ใจ ใน ใจ” (มน สิกโ รติ) ได้ ครบ ล้วน 

‘บ่ 63 

ได้ ปฏิบัติ “สติ ปัฏฐาน ๔” ซึ่ง เป็น “ฐาน” แท้ๆ ของ การ ปฏิบัติ 

6 -I ๘-) {ฬ่ {ฬ่ 1 ๘-) 

“โลกุตรธรรม” ตาม ทิฏฐิ ที่ พระ พุทธ เด้า ตรัส สอน ไวั ตั้งแต่ 
จ่ ๘-) 1 ฬ่ จ่ 

ข้อ ที่ ๑ “กาย , ไน กาย” เจริญ ไป สู่ “เวทนา ใน เวทนา” ที่ สุด แห่ง 
ที่ สุด คือ “เวทนา ๑๐๙’ - อดีต ๓๖ ก็ สำเร็จ บริบูรณ์ - อนาคต 
๓๖ ก็ สำเร็จ บริบูรณ์ และ ทุก ปัจจุบัน ๓๖ ก็ สำเร็จ บริบูรณ์ 
“เวทนา ๑๐๔” สัมบูรณ์ ทั้ง “ส่วน ที่ เป็น อดีต ก็ เที่ยง สนิท 
ยั่งยืน ตลอด กาล ไม่ แปร เป็น อื่น ฯลฯ -ล่ วน ที่ เป็น อนาคต ก็ 
เที่ยง สนิท ยั่งยืน ตลอด กาล ไม่ แปร เป็น อื่น ฯลฯ 

โดย เฉพาะ “ส่วน ‘ปัจจุบัน’ กิเลส เป็น ๐” อย่าง เด็ด เดี่ยว 
เที่ยง แท้ (นิจ จัง)- ยั่งยืน (ธุวั ง)- ตลอด กาล (สัส ส ตัง)- ไม , แปร เป็น อื่น 

ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๕๙ 


4 


(อวิ ปริณาม ธัมมั ง) ไม' ม อะไร หัก ลาง ได (อ สังหิ รัง) ไม' กลับ กำ เ รบ 
(อสั งกุป ปัง) เป็น ความ สัมบูรณ์ สุด “ทั้ง ส' วน อดีต-ทั้ง ส' วน 
อนาคต” 

จึง อยู่ กับ “ปัจจุบัน” ได้ อย่าง “จบ กิจ” เบ็ด เสร็จ เด็ด ขาด 
นี้ คือ การ ปฏิบัติ ที่ มี , “เวทนา เป็น ปัจจัย' ไน ปัจจุบัน” 

(๓๑) ความ ปรากฏ ที่ปีจ 50 ที่เท็ น กัน 150 ใน ขาว ๚ท ยยุค นี้ 

แต่ ชาว พุทธ ยุค นี้ มี การ ศึกษา กัน ว่า ปฏิบัติ ที่ “หลับ ตา” 
เข้า ไป สะกด จิต ของ ตน (เา V เวท 0แ26) จน กระ ทั้ง ได้ ยึด เอา ผล ธรรม 
จาก การ ปฏิบัติ “หลับ ตา” กัน นี้ แหละ ก็ เป็น สากล อยู่ ทั่ว ไป ใน 
โลก ทุก วันนี จริง ๆ (อัน ยัง ไม ใช่ ของ พระ พุทธเจ้า) มิ ใช่ หรือ? 

หรือ จะ ปฏิเสธ? ..“ความ จริง” ที่ ปรากฏ อยู่ เห็น ๆ ทั่ว , ไป 
ก็ สอน กัน “หลับ ตา” ปฏิบัติ เชื่อ กัน อย่าง นี้ แพร่ หลาย 
ดาษ ดื่น อยู่ เต็ม สังคม ใน โลก ก็ เป็น จริง ทั้ง นั้นๆ 

มี ครู บา อาจารย์ อธิบาย สาธยาย แบบ “ลืม ตา” ตาม 
หลัก สูตร ใน “มหา จัต ตา รี สก สูตร” ตาม “ป ฏิจจ สมุป บาท” 
ตาม “ธรรมะ ๒” กัน อย่าง ที่ อาตมา ว่า นี้ เป็น ต้น มี อย่าง ที่ 
อาตมา ได้ อธิบาย สาธยาย อยู่ นี้ กัน สัก เท่า ไหร่ อยู่ ที่ ไหน บัาง 
ตาม ภูมิ ของ อาตมา อาตมา ก็ มั่น ใจ ใน “ทฤษฎี” หรือ 
“ทิฦ จี” 1 ว่า อย่าง อาตมา นี่ แหละ สัมมา ทิภจิ ตรง พระ พุทธเจ้า 
ทรง คัน พบ แล้ว นำ มา ตรัส สอน เรา 

ใคร เห็น ตาม ก็ หัน มา เอา ตาม ใคร ไม' เห็น ตาม ก็ เป็น 
ธรรมดา ที่ จะ ไม่ เอา ตาม ไม่ เห็น จะ แปลก ประหลาด ตรง ไหน 
ก็ ขนาด เห็น ตาม แล้ว แต่ ไม่ เอา ตาม ก็ ยัง มี มาก มาย!!! 


๕ ๐ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ใคร จะ ไป บังคับ ใคร ได้ ก็ ปัญญา-ก็ พอ ใจ ของ แต่ ละ คน 
ทั้ง ๆที่พ ระ พุทธ เด้า ตรัสรู้ ของ พระองค์ เอง นั้น มี “ทฤษฎี” 
หรือ “ทิฦ จี” ของ พระองค์ เอง ไม ใช่ ปฏิบัติ หลับ ตา เข้า ไป สะกด จิต 
ที่ เป็น เา V เวท อร เร อยู่ แท้ๆ จึง ได้ ผล เป็น “สมาธิ” แบบ นี้ 

ซึ่ง ของ พระ พุทธ เด้า นั้น มี “ทฤษฎี” หรือ “ทิภ จี” ลืม ตา 

จ่ 1 6 *) 6*163 

มี สัมผัส เป็น ปัจจัย และ ไม , สะกด จิต แต่ ให้ “สำรวม อินทรีย์ 
๖” แลัว มี “ธรรม วิจัย” (ธรรม วิจัย สัมโ พชฌ งฅ์) ที เป็น &ก& IV 313 
ต่าง หาก ที่ จะ ได้ ผล เป็น “สัมมา สมาธิ” อัน เป็น อารี ยะ (ปฏิบัติ 

มรรค ๗ องค์ ะ พระ ไตรปิฎก เล่ม ชิ ๔ ข้อ ๒๕; ๓) 

ชาว พุทธ ยุค นี้ ผู้ที่ เพี้ยน ไป จาก คำ สอน ของ พระ พุทธ 
ศาสดา ไกล ลิบ แล้ว ก็ เป็น ไป ตาม จริง ของ เขา หลง ทาง ปฏิบัติ 
กัน จน สนิท ใจ ใน ทาง ผิด ว่า ถูก ก็ เป็น เรื่อง ของ แต่ ละ คน 
ก็ เป็น ธรรมดา “สัญญา ยะ นิจ จา นิ” (กำหนด ว่า เที่ยง เอง) 
แต่ ละ คน ก็ “กำหนด เอง เที่ยง เอง ยึด เอง” ทั้ง นั้น 
ใคร จะ ไป “กำหนด” ให้ ใคร ได้ 

(๓๒) ผู้สัา “สัอ ดึา” ยึด ท สัน ตา อยู่ ก็ต้ อา เปีน อยู่เ บ่น นั้น 

เพราะ ชาว พุทธ ได้ “มิจฉา ทิภ จี” กัน มา นาน ถ่าย ทอด ผิด 
ลืบ ทอด ผิด กัน มายาวนา น จน “มิจฉา ทิฦ จี” กลาย เป็น “อัต ต 

๘ V* เฬํ 

วา ทุ ปาทาน” ตัง ที่ ได้ เป็น กัน มี ภาวะ ให้ เห็น ใน ปัจจุบัน นี้นี่เ อง 
“ความ ร ”' พุทธ ธรรม จึง เต็ม ไป ด้วย “อวิชชา-มิจฉา ทิฦ จี” 

ฆ จ คู้ ง้ปฬ่ 

คน ที่ “รู้ ผิด” ที่ ว่า นั้ก็ คือ เข้า ใจ ว่า “การ ปฏิบัติ ธรรม” ต้อง 
“เสีย เวลา” ต้อง “หยุด การ งาน ต้อง ไป อยู่ กับ การ ปฏิบัติ” เท่า นั้น 
ต้อง ไป นั่ง จุมบุ๊ เก อยู่ กับ ที่ “หลับ ตา” ทำ สมาธิ ทำ ฌาน 

ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๕๑ 


เป็น ตัน นี่ ไง!!! เห็น “มิจฉา ทิฦ ฐิ” หรือ “อวิชชา” กัน อ ย 1 ชัดๆ 

ฬ่ ฆ 1 

โ ตัง ๆ โ ทนโท่ จับ ได้ ไล่ ทัน กัน อยู่ หลัดๆ ..ม' ย ล่ะ? 

จะ เถียง จะ แย้ง ไป อีก ถึง ไหน... หา!!!! 

ที่ ถูก ต้อง แทั จริง ของ พระ พุทธ เจ้า นั้น ปฏิบัติ อยู่ 
กับ ชีวิต ทุก เวลา ทุก ขณะ ที่มี ลม หายใจ เข้า-หายใจ ออก ก็ 
มี “สติ สัมปชัญญะ” (อา นา ปาน สติ) มี ธรรม วิจัย ไป กับ “การทำ งาน 
อาชีพ อย่” ก็ ปฏิบัติ “สติ ปัฏฐาน ๔ -สัม มัปป ธาน ๔ โดย มี 

ฆ ส่ป ใ ป. ฬ่ 

อิทธิ บาท ๔” ให็ ได้ ไป ตลอด เวลา 

การ ปฏิบัติ “อา นา ปาน สติ” ไต้ ผล ๑๖ ขั้น นั้น มี “กาย 
สังขาร” อัน มี “ภาย นอก” ประกอบ อยู่ ต้วย เสมอ 

เข้า ใจ “กาย สังขาร” กัน ใหัดี มัน ต้อง มี “อายตนะ” ที่ ต่อ 
เชื่อม กับ “ภาย นอก” อยู่ นะ ต่าง กับ “จิต สังขาร” ที่ เป็น “ภาย ใน” 
และ ต่าง กับ “วจี สังขาร” ซึ่ง ก็ คือ “ภาย ใน” กำหนด กัน ดี ๆ นะ 
ไม 1 เช่น นั้น “ปัส สัมภ ยัง กาย ลัง ขา รัง” (ทำ ความ สงบ ระงับ 
ให้ กับ กาย สังขาร) นั้น ผู้ ปฏิบัติ “อา นา ปาน สติ” ก็ จะ หลง “งม โข่ง” 
อยู่ แต่ “มุ่น กับ จิต ใน จิต ภาย ใน” ตาม ที่ เห็น และ เป็น จริง กัน 
นั้น เอง ไม่ ออก มา อยู่ กับ “กาย ภาย นอก” แน่ นอน 

ทำ สัมมา ทิฏฐิ ให้ ตรง จึง จะ เกิด ผล เจริญ “อินทรีย์ ๕” 
(ศรัทธา-วิริยะ-สติ-สมาธิ-ปัญญา) ได แท้ ไป ตาม จร ง เป็น ลำดับ ๆ 
กระทั่ง ถึง ที่ สุด แห่ง “ผล” เป็น “พละ ๕” ก็ บริบูรณ์ 
ตาม หลัก ธรรม “โพ ช ฌงฅ์ ๗” บน ทาง ปฏิบัติ “มรรค อัน 
มี องค์ ๔” สัมบูรณ์ ด้วย “โพ ธิปัก ขิย ธรรม” ครบ โลกุตระ ๓๗ (พระ 
ไตรปิฎก เล่ม ๓๑ ข้อ ๖๒๐) 


๕ ๒ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


(๓๓) ผู้ยั 0 “เนี่ อ ” อ ยู่ เซ่น ใด แน่ นอน ก็ ต้อ 01 ปีน อยู่ เซ่น นั้น 

หาก ยัง ขืน “เชื่อ” ว่า “กาย” คือ ร่าง ภาย นอก ล้วนๆ แต่ 
เดียว “กาย” ไม่ มี “ความ เป็น จิต” เข้า ไป ด้วย และ ยัง เข้า ใจ ว่า 
ปฏิบัติ ต้อง “หลับ ตา” ทำ งาน ใด ๆ ไม่ ได้ เลย ถ้า ยัง ยึด อยู่ อย่าง 
เติม ก็ จะ ปฏิบัติ ได้ “มิจฉา ผล” ตาม ที่ หลง ผิด กัน อยู่ อย่าง เดิม 
นั้น แล เมื่อ ไม่ “ป ร โต โ ฆ สะ” “โยนิโส มนสิการ” ก็ ไม่ สัมมา แน่ 
จึง ซวย สุด แสน ซวย ซํ้าเ ข้า ไป อีก เพราะ มัน ก็ ได้ แต่ 
กิเลส ตัณหา อุปาทาน เท่า นั้น ที่ เป็น ผล กอบ โกย ใส่ วิบาก ของ 
ชีวิต ไป เต็ม ชีวิต ที่ ปฏิบัติ ผิด ..คน เช่น นี้ เสีย ชาติ เกิด จริงๆ 
แม่ ได้ เกิด มา เป็น คน แล้ว แถม ได้ พาก เพียร อุตสาหะ 
ปฏิบัติ ตน ให้ เกิด “กุศล” โดย เฉพาะ ให้ เกิด “บุญ” 

แต่ ความ พาก เพียร นั้น ยัง “มิจฉา ทิภ จิ” อย่ ยัง ไม่ สัมมา 

(ฬ่ ฆ 

ทิภจิ จริง ความ เพียร นั้น จึง ยิ่ง กลาย เป็น เสริม อก คล หรือ บาป 
.ฬ่ จ่ 

ทับ ทวิ ยิ่ง ขึ้น ๆ ซับ ซ้อน (ปฏิภาค ทวี) ด้วย ความ หลง ผิด นั้น เอง 
ตาย ไป จึง ได้ แต่ “นรก” ที่ หลง “บุญ” ผิด เป็น บาป แต่ แท้ๆ 
ได้ แค่ “กิเลส” ฉะนี้ แล 

เลว ร้าย ยิ่ง กว่า “โจร หัว โจก ทำ ร้าย กัน” ไป เสีย อีก จริง ๆ 
ตาม ที่ พระ พุทธ เล้า ตรัส ไถ้ อย่าง สำคัญ ว่า คน ทั้ง หลาย 
เกิด มา แล้ว ตาย ไป ส่วน มาก ตก “นรก” น้อย กว่า น้อย นัก ที่ จะ 
ได้ สวรรค์ โดย เฉพาะ สวรรค์ ที่ เป็น โลกุตระ มิ ใช่ แค่ โลกิยะ 
คน ที่ จะ ได้ สวรรค์ โลกุตระ นั้น เท่า กับ เอา นิ้ว จิ้ม ลง ไป 
ใน พื้น ดิน แล้ว มี ดิน ติดขึ้ เล็บ ขึ้น มา เท่า นี้ เอง ที่ ได้ สวรรค์ 
โลกุตระ นอก นั้น ได้ นรก เท่า กับ แผ่น ดิน ที่ เหลือ นั้น เอง เป็น 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ : ๕๓ 


สวรรค์ โลกีย์ 

นี้ คือ สัจจะ ที่ เป็น จริง ที่ คน ไม่ เคย ฉุก คิด กัน เลย 
คน ทั้ง หลาย เอ๋ย... ตระหนัก กัน ตาม ที่ ว่า นี้ บ้าง ไหม? 

(๓๔) อัตตา (06แ และ ร*® ที เปีน ๚สั 00 า นปีะ คือ กาย อร อัน ต 

ตั้งใจ “ศึกษา” กัน ใบ้ ถ่อง แท้ ใน “เนื้อหา-เนื้อ แบ้” ของ 
“ความ จริง” กัน ใบ้ ถึง “ความ จริง ขั้น ปรมั ตก สัจจะ” กัน บ้าง เถิด 
ศาสนา พุทธ นั้น เป็น ศาสนา ที่มี “ความ รู้” เข้า ขั้น ปรมั ตก 
ธรรม มี “เนื้อ หา-เนื้อ แท้” เป็น ศรี อา ริยเ มตไ ตรย์ และ สามารถ 
ปฏิบัติ ใบ้ ชีวิต เข้า ถึง หรือ บรรลุ “โลกุตรธรรม” ได้ อย่าง แท้ จริง 
ผู้รู้ แจ้ง รู้ จริง ใน “โลกุตระ” ด้อง รู้ “โ ลกีย ะ” ควบ คู 1 เสมอ 
และ ต้อง มี “สมมุติ สัจจะ” กับ มี “ปร มัตถ สัจจะ” จึง สามารถ รู้ 
รอบ ถ้วน “ธรรมะ ๒” ใน ความ เป็น “ธาตุ” ของ “จิต กับ กาย” 
โดย “กาย” จะ คง ความ เป็น “ธรรมะ ๒” ต่อ ไปๆ ๆๆ 
ส่วน “จิต” จะ เป็น “ธาตุ รู้” หาก ภาวะ ใด หมด สิ้น “ธาตุ รู้” 
ลง ไป เด็ด ขาด ก็ เหลือ อยู่ เพียง “รูป รูป” ซึ่ง ก็ แค่ เป็น “อุตุ นิยาม” 
“อุตุ นิยาม” เป็น ธาตุ ที่มี แต่ “รูป” หรือ ไม่ มี “นาม” หรือ “ธาตุ 
รู้” ร่วม ด้วย เลย เป็น “มหาภูต ๔ “แท้ จะ รวม กัน ขึ้น เท่าใด มาก 
มาย แค่ ไหน ก็ เป็น “กาย” ไม่ ได้ เป็น ได้ แต่ “รูปธรรม” ท่า เดียว 
ส่วน “พีช นิยาม” เป็น “ธรรมะ ๒” คือ สัญญา กับ สังขาร 
แต่ ยัง ไม่ พัฒนา ตน ขึ้น เป็น “๓ เส้า” จึง ซื่อ ว่า “พีช นิยาม” 

ส่วน “พีช นิยาม” ของ “จิต” อรหันต์ นั้น รวม อยู่ เป็น องค์ 
ประกอบ ใน “จิต อรหันต์” อีก ที เพราะ “จิต นิยาม” ของ พระ 
อรหันต์ ท่าน สามารถ ท่า “พลังงาน” ของ ตน ใบ้ เป็น “พีช นิยาม” 


& •๙ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


ได้ สำเร็จ แท้ พลังงาน ของ ตน เอง ที่ เป็น “จิต นิยาม” จริง จึง 
มื “ธรรมะ ๒” อยู่ ใน ตัว เป็น คุณวิเศษ (ยุต ตริ มนุ สส ธรรม) สัมบูรณ์ 
คือ มี “จิต นิยาม” เป็น “ธรรมะ” ที่ ครบ “๓ เส้า” ได้แก่ 
“เวทนา- สัญญา-สังขาร” และ สามารถ มี ขยาย จาก “๓ เส้า” 
ต่อ ๆ ไป ได้ นับ ไม่ ท้วน เรียก พลังงาน ทั้ง หมด นี้ ว่า “วิญญาณ” 
แต่ ทั้ง หมด มี คุณ ประโยชน์ ตาม “พืช นิยาม” เพราะ ทำ ทั้ง 
ประโยชน์ ตน ทั้ง เจตนา ประโยชน์ ช่วย ผู้ อื่น ไม่ เป็น ภัย แก่ ใคร 
“วิญญาณ” จึง สามารถ มี ได้ ทั้ง “๔ หน่วย -๕: หน่ว ย- 
ะ) หน่วย รวม เป็น “๓ เส้า” ขึ้น มา อีก “๒ องค์” ก็ เป็น ตาม จริง 
จน กระ ทั้ง เป็น “๓ องค์ รวม” ก็ นับ เป็น การ ลง ตัว เคลื่อน หมุน 
รอบ ตน เอง ได้ และ ขยาย เพิ่ม หรือ ลด ได้ ตาม แต่ เหตุ ปัจจัย 
ท้า ช่วง ใด จะ มี แต่ “วน หมุน” อยู่ คง ที่ ก็ ไม่ มี “ทศนิยม” ก็ 
คง “ความ วน” นั้น เรียก ว่า “ศูนย์” นับ เป็น หน่วย ที่ “๑๐” นั่น เอง 
ฉะนี้ แล ที่ เรียก “ธรรมกาย” หรือ “พรหม กาย” ที่ ถูก 

สัจจะ เป็น “กาย อรหันต์” ของ ผู้มี “วิชชา” ที่ สัมมา ที ภจึ แม้ แต่ 

ฆ่ {ฝ, ฬ่ 

พระ พุทธ เด้า ก็ ตรัส ว่า “ธรรมกาย” หรือ “พรหม กาย” นี้ หมาย 

ถึง พระองค์ เอง ปาน นั้น ที เดียว 

จึง ไม่ ใช่ “ธรรมกาย” ของ คน “อธรรม-ไร้ สัจจะ” ที่มีแต' 

โกหก มาก เล่ห์ หลอก ลวง เป็น อัน ขาด 

และ ไม่ ใช่ “ธรรมกาย” ของ คน ผู้ ฉลาด ปราด เปรื่อง (เฉ กา) 

แต่ “อวิชชา” เพราะ “ไม่ มี ความ ร้” แม้ แค่ คำ ว่า “กาย” ที่ สัมมา ทิภจี 

ข้ {ฝ, ฬ่ 

(๓๕) “558ม ะ” ที่เ ปีน “จิต นิยาม” จิาปี ผล จา กก 55 ม 

ปริมาณ ของ “เส้า” หรือ “หน่วย” ที่มี อยู่ เท่าใด ๆ ก็ เรียก 

ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๕๕ 


ว่า “ธรรมะ” ที่ มี- หน่วย หรือ มี เส้า “ทรง อยู่” เท่า นั้นๆ 

ถ้า แจก แยก ย่อย เป็น หน่วย ๆ หรือ องค์ๆ ก็ เรียก ว่า “เส้า” 
แต่ ถ้า เป็น องค์ รวม ก็ เรียก ว่า “ธรรม” หรือ “ธรรมะ” 

ดัง นั้น คำ ว่า “ธรรม หรือ ธรรมะ” จึง หมาย ถึง องค์ รวม 
ของ “หน่วย หรือ เส้า” ที่ “ทรง ขึ้น-มี ขึ้น” ตั้งแต่ “๑” เรียก ว่า 
“เอก ธรรม หรือ ธรรมะ ๑” (เวท ๓ 3 กุ/) “ทรง ขึ้น ๑ หรือ มี ขึ้น ๑” 
แล วก เป็น “ธรรมะ ๒ ”(ธ6000ก0เ3เ7) “ธรรมะ ๓” (เ6โแ3- 
17) “ธรรมะ ๔” (0 บ 316 ๓ 317) “ธรรมะ ๕” (อุบ เก 31- V) “ธรรมะ ๖” 
(ธ 6ก3 โ V) “ธรรมะ ๗” (ธ 6 เวเ 6ก3เ7) “ธรรมะ ๘” (00เ0ก3เ7) 
“ธรรมะ ๙” (กอก 3 โ V) “ธรรมะ ๑๐” (0เ6ก3เ7) “ธรรม ๑๒” 
(0เบ03เ6ก3เ7) “ธรรมะ ๒๐” (ห่96ก3เ7) ยล เข 

สำหรับ คำ ว่า “กรรม” คือ การ เคลื่อน ไหว ของ “หน่วย” 
หรือ “องค์” ทั้ง หลาย มี “อาการ” เกิด ขึ้น ใน คน ถ้า รวม ตัว กัน ขึ้น 
ก็ เรียก การ เคลื่อน ไหว นั้นๆ ที่ ลื่อ ให้ คน รู้ ว่า “วิ ญญั ติ” เป็น 
การ งาน หรือ การ กระทำ ขึ้น มา ปรากฏ ให้ สัมผัส ภาย นอก 
ได้แก่ กาย วิญญั ติ กับ วจึวิ ญญัติ เมื่อ เรา สัมผัส เข้า ก็ 
เกิด ปฏิกิริยา มี ผล สุข บ้าง ทุกข์ บ้าง หรือ ไม่ สุข ไม่ ทุกข์ เป็น ต้น 
“จิต นิยาม” จึง มี กรรม มี ผล กรรม จาก “ธรรมะ” ต่างๆ 
ด้วย ประการ ฉะนี้ 

ส่วน “พืช นิยาม” ไม่ มี “กรรม” ไม 1 มี “ผล กรรม” เหมือน 
“จิต นิยาม” “พืช นิยาม” ยัง ไม , มี พลังงาน ถึง ฃั้นที่ เรียก ว่า 
“เวทนา” เพราะ มัน มี พลังงาน “สัญญา” กับ “สังขาร” เท่า นั้น 
พลังงาน ขึ้น สัตว์ ขั้น คน จึง จะ มี “เวทนา” คือ อารมณ์ 


๕ ๖ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


สุข อารมณ์ ทุกข์ อารมณ์ โม่ สุข ไม่ ทุกข์ เป็น ตัน 

“พืช นิยาม” แม้ มัน จะ มี “สัญญา ธาตุ” ที่ เป็น “ธาตุ” กำหนด 
รู้ อะไร ต่อ อะไร ได้ แล้ว เอา มา “สังขาร” เป็น ตน เอง (36 แ) ได้ 

แต่ ใน ความ เป็น พลังงาน ของ “พืช นิยาม” ทั้ง หลาย แม้ 
มัน จะ มี “อาการ” ที่ เป็น “อาการ” ของ หน้าที่ การทำ งาน ของ มัน 
ซึ่ง มันด้ อง' “รู้’’ 1 ว่า จะ ต้อง เอา ธาตุ นั้น-ธาตุ นี้ มา “สังขาร” (การ ปรับ 
แต่ง ตัว เอง ให้ เป็น ไป ตาม ที่ ตน เอง รู้ ว่า จะ ต้อง ทำ ให้ เป็น เช่น นั้น, การ จัด แจง) 
เข้า เป็น “ตัว ตน” (36 ณ์ท้ แก่ ตัว มัน เอง มัน ก็ มี “สัญ ญา” (การ กำหนด 
รู้) นั้น ๆ ของ มัน แต่ พลังงาน “นามธรรม” (31 ว 3แ-36เ)นั้น ยัง ไม , มี 
ประสิทธิภาพ ถึง ขั้น ซื่อ ว่า “กรรม” ซื่อ ว่า “เวทนา” 

(๓๖) “เวทนา” เป็น “กรรมฐาน” ปี “อาการ” อย่า 0 ไรกั น แท้ๆ 

พลังงาน ของ พืช (พืช นิยาม) “ทำ หน้าที่” ทำ งาน ตาม หน้าที่ 
แต่ ประสิทธิภาพ ขอบ เขต ของ “ความ รู้” ใน พลังงาน “พืช นิยาม” 
ยัง ไม่ ถึง ขั้น ที่ เรียก ได้ ว่า “เวทนา” หรือ “วิญญาณ” 

แล้ว ตัว ตน ของ พืช นิยาม หรึอ “พืช” มี “ความ รู้” ไหม? 
มี.. “มี ความ รู้” แต่ ประสิทธิภาพ ของ “ความ รู้” แค 1 ขั้น 
“สัญญา” กับ “สังขาร” เท่า นั้น ยัง ไม่ ถึง ขั้น “เวทนา” 

ดัง นั้น จึง ไม่ เรียก ว่า “วิญญาณ” 

ที่ ไม , เรียก ว่า “วิญญาณ” เพราะ ยัง มี “อาการ” ไม , ครบ 
“๓ อาการ” (ไม , ครบ ๓ เส้า) นั้น คือ ไม , ครบ “อาการ” ที่ ซื่อ ว่า 
“เวทนา- สัญญา-สังขาร” มัน มี ได้ แค , “สัญญา กับ สังขาร” 
เท่า นั้น เอง 

ฉะนี้ แล พลังงาน ที่ ยัง ไม่ “ครบ ๓” (๓ เส้า) ตัง นั้น จึง ไม่ ซื่อ 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : & •๗ 


ว่า “วิญญาณ” พืช ไม่ ใช่ ความ รู้ ขั้น “วิญญาณ” จริง ๆ 

เวทนา ได้แก่ พลังงาน ที่มี “อาการ” เป็น “รส ที่ ตน รู้สึก 
เกิด จริง-เป็น จริง ใน ตน” อัน เรียก ได้-กำหนด ได้ ว่า รู้สึก 
เป็น “สุข” หรือ เป็น “ทุกข์” และ หรือ “ไม่ สุข ไม่ ทุกข์” (เวทนา ๓) 
ไม , ว่า “อาการ” นั้น จะ มา จาก “การ สัมผัส” ทาง ทวาร ใด 
ทวาร หนึ่ง หรือ หลาย ทวาร ก็ ตาม ทั้ง ๖ ทวาร ผู้ ศึกษา 
สามารถ แยก แยะ “อาการ” ของ “เวทนา ๓” นี้ ออก ได้ ผู้ นั้น 
ก็ เป็น คน ที่มี “ความ รู้” สามารถ จะ ปฏิบัติ ไป สู่ นิพพาน สำเร็จ 
ถ้า ผู้! ด ยัง แยก แยะ “อาการ” ของ “อารมณ์ ๓” ประการ นี้ 
ไม่ ออก ก็ หมด สิทธี้ ที่ จะ ปฏิบัติ ไป ถึง นิพพาน 

“เวทนา” จึง มี “อาการ” ที่ จะ ต้อง เรียน รู้ อย่าง สำคัญ ซึ่ง 
พระ พุทธ เด้า ตรัส สอน ไถ้ แล้ว ครบ ถ้วน “เวทนา ๑๐๙’ 

“เวทนา” นี้ แล เป็น “ฐาน” เป็น “ที่ ตั้ง” แห่ง การ ปฏิบัติ ใน 

63 

ศาสนา พทธ “กรรมฐาน” สำคัญ อันดับ หนึ่ง ด้วย ประการ ฉะนี้ 
ขาด “เวทนา” ปฏิบัติ ไม่ ได้ อย่า ดื้อ ขัด แย้ง พุทธ พจน์ เลย 
ตัง นั้น ผู้ “หลับ ตา” สะกด จิต ไม่ ใหัมี “เวทนา” ไม่ ให้ รู้สึก 
ใด ๆ จึง ผิด แน่ นอน เพราะ หมด สิทธี้ ..ปิด ทาง นิพพาน ตน เอง 
เพราะ ไม , มี “ฐาน” หรือ ไม 1 มี “ที่ ตั้ง” ใน การ ปฏิบัติ ซึ่ง 

63 

เท่า กับ ไม่ มี “กรรมฐาน” ยิ่ง ไป มี อย่าง อื่น เป็น “กรรมฐาน” ที่ 

{ฬ่ 63 

ไม่ ใช่ “เวทนา” เช่น ว่า ไป กำหนด เอา คำ ว่า “พุท โ ธ” ก็ดี “สัมมา 
อรหัง” ก็ดี มา ท่อง นั้น มัน เอา ภาษา มา ท่อง 

มัน เป็น “ความ รู้สึก” หรือ เวทนา ที่ ไหน กัน ล่ะ? 


๕๘ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 


(๓๗) ยั0 ท 30 ว่า “เวทนา” นั้น แค่ “วัตถุ” แค่ “ภา ไม” ฯลฯ 

หรือ ไป หลง กำหนด เอา “ลูก แก้ว” บ้าง ไป กำหนด เอา 
“ภาพ พระ พุทธ รูป” บ้าง กำหนด เอา อะไร ต่อ อะไร อีก มาก มาย 
ที่ ไม , ใช่ กำหนด เข้า ไป วิจัย “อาการ” ของ เวทนา หรือ อาการ 
ของ ความ รู้สึก ก็ ผิด “ฐาน” ที่ จะ “กระทำ ให้ มัน เปลี่ยน แปลง” 
เพราะ “ความ รู้สึก” (เวทนา) ไม่ ใช่ สิ่ง ดัง กล่าว มา นั้น เลย 
มัน ก็ ยิ่ง ผิด ถนัด ถนี่ แน่ ยิ่ง กว่า แน่ ...ชัดเจน มั้ย? 

เมื่อ ไม่ มี “ฐานะ” (ฐาน) เท่า กับ ไม่ มี “ที่ ตั้ง” หรือ ไป มี อย่าง 
อื่น เป็น “ที่ ตั้ง แห่ง การ ปฏิบัติ” เป็น “กรรมฐาน” ก็ ผิด ทั้ง หมด 
“กรรมฐาน” สำคัญ ยิ่ง ของ ศาสนา พทธ ได้แก่ “เวทนา” 

63 V จิ 

จริงๆ อ่าน “พรหม ชา ล สูตร” เพชร พุทธ สูตร ที่ ๑ ก้น ดีๆ 
อย่า 1 ไป อตริ หลง เอา อย่าง อื่น มา เป็น “กรรมฐาน” ตาม 

จ 63 

“อรรถกถา จาร ย์” ผัยัง ไม่ สัมมา ทิภฐิ ก้น นัก เลย 

‘บ่ 6-1 63 

แน่ นอน “ผู้สู่ รู้” ย่อม มี อยู่ และ มี มาก มาย เป็น ธรรมดา 
ส่วน “ผู้รู้ ความ จริง” ที่ แท้ นั้น ย่อม มีนัอ ย ก็ เป็น ธรรมดา 
จง ศึกษา จาก “เวทนา” ซึ่ง มี ตั้ง “เวทนา ๑0๘” ตาม ที่ 
พระ พุทธ เด้า ทรง บัญญัติ ไว้ ดี แล้ว นั่น เถิด จะ บรรลุ นิพพาน 
โดย มี “ผัสสะ” เป็น ปัจจัย เสมอ จึง จะ มี “เวทนา” (พต ป ฎ. 
เล่ม ๙ ข้อ ๖๔- ๗๖) และ หาก เวน “ผัสสะ” แล วจะ รู สก (เวทนา) ได 
นัน ไม่ เป็น ฐานะ ที จะ มี ได้ (พ ต ป ฎ. เล่ม ๙ ข้อ ๗๗- ๔๙) 

(๓๘) ทำ “555 มะ ๒ เป็น ๑ เดียว” ให้ ใต้ เท่า กัน ทีม รร คน ล 

ตัง นั้น คน จึง ต้อง ปฏิบัติ กับ “ธรรมะ ๒” (เท!' ว ธัม มา) เสมอ 
ที่เรึ ยก ว่า “ภา ว รูป ๒” มา เลย ที เดียว ใน “รูป ๒๙’ (เล่ม ๑๐ ข้อ ๖๐) 

ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๕ ๙ 


ตั้งแต่ “รูปธรรม” ที่ เป็น “มหาภูต ๔” แล้ว ก็ “จิต นิยาม” 
ที่มี “ประสาท” (ปสาท รูป) ทำ งาน ขึ้น มา (มี โคจร รูป) คือ สัมผัส 
กับ “รูป” ภาย นอก เข้า ก็ เกิด “ภา ว รูป ๒” 

นั่น คือ รูปธรรม ที่ เป็น “อิตถี ภาวะ” (ภาวะ เพศ หญิง) กับ 
“ปุริ สภาวะ” (ภาวะ เพศ ชาย) หรือ “ภาวะ ยัง เป็น เพศ ที่ ๑” (เอก 
ภาวะ, ปุง ลิงค์) กับ ภาวะ ที่ เป็น “ภาวะ ที่ ไม 1 มี เพศ” (ภาวะ สูญ, นปุง สก 
ลิงค์) ซึ่ง ยัง นับ ไล้ ว่า “๒ ภาวะ” แตก แยก ไล้ แล้ว ว่า ภาวะ ใด 
เป็น ภาวะ ใด ก็ พึง แยก หนึ่ง ใด นั้นๆ เอา เอง ตาม สมรรถนะ ตน 
ผู้ แยก ไล้ รู้ แล้ง จริง ชัดเจน จึง จะ สามารถ ปฏิบัติ สำเร็จ 
ตาม คำ ตรัส ของ พระ บรม พุทธ ศาสดา “ทฺว เย นะ เวทนา ยะ 
เอก สโมสร ณา ภ วัน ติ” ที่ แปล ว่า ทำ เวทนา ๒ ให้ สำเร็จ ลง 
เป็น “เวทนา ๑” ได้ จริง 

ผู้ , นั้น ดี อผู้รู้ จัก รู้ แล้ง รู้ จริง “ใน ความ เป็น เวทนา” แท้ จริง 
ด้วย การ ใช้ “สัญญา” กำหนด เรียน รู้ “สังขาร-เวทนา” 
ผู้ที่จ ะมีป ระ สิทธิ ภาพ ของ “ความ รู้” ที่ ตน สามารถ ถึง 
ขั้น “รู้” ได้ ว่า “สัญญา” หรือ “สังขาร” มี อาการ อย่าง ไร? ไฉน? 
ก็ด้' อง เรียน รู้ ด้วย การ ปฏิบัติ จริง สัมผัส จริง รู้สึก เอง จริง แล้ว 
อ่าน “อาการ” ของ “ความ รู้สึก” นั้นๆ เอง จึง จะ “ได้ รู้ ความ จริง” 
ล้า ขาด “การ สัมผัส” ก็ เกิด “อาการ” จริง ขึ้น มา ไม่ ได้ 
“สัมผัส” ใน ที่นี้ คือ “สัมผัส ๖” นะ ไม 1 ใช่ “สัมผัส อยู่ แต่ 
ภาย ใน จิต ทวาร เดียว” เท่า นั้น ไม่ มี ภาย นอก สัมผัส ร่วม อยู่ ด้วย 
ใน ศาสนา พุทธ มี การ ศึกษา เรียน รู้ที่ สามารถ รู้จัก รู้ แล้ง 
รู้ จริง ความ มี “อาการ-ลิง คะ-นิมิต-อุเทศ” ของ “สัญญา” ก็ดี 


๖๐ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ 


ของ “สังขาร” ก็ ดี ไต้ แท้ จริง ต้วย การ “มี ผัสสะ” เป็น สมุทัย 

(ตาม “มูล สูตร” พระ ไตรปิฎก เล่ม ๒๔ ข้อ ๕๘) 

ซึ่ง พระ พุทธเจ้า ตรัส โดย ใช้ คำ ว่า มี “การ สัมผัส” เป็น 
“เหตุ” ก็ โต้ง ๆ ชัดๆ 

แต่ คำ ว่า “การ สัมผัส” นี้ ย่อม ยัง ไม , ใช่ “ตัณหา” อัน 
เป็น “สมุทัย อริยสัจ” แท้ๆ ...ใช่ มั้ย? 

กระนี้ นพ ระ พุทธเจ้า ก็ ทรง ใช้ คำ ว่า “สมุทัย” 

แสดง ว่า “สัมผัส” นี้ สำคัญ แท้ เป็น “เหตุ” ต้น ทาง ใน การ 
ปฏิบัติ ถ้า ไม่ มี สัมผัส” ก็ ไม่ เกิด “เวทนา” ก็ ไม่ มี “กรร มจีา น” 

63 

เมื่อ ไม่ มี “กรร มจึา น” หรือ ไป เอา อะไร ที่ ไม่ ใช่ “เวทนา” มา 
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เป็น “รูป-นาม” จึง ไม 1 สามารถ รู้จัก รู้ แจ้ง รู้ จริง “นาม กาย” 
ต้วย “ปฏิ ฆ สัมผัส โ ส” และ “รูป กาย” ด้วย “อธิ ว จน สัมผัส โ ส” 
ตาม ที่ พระ พุทธเจ้า ตรัส ไว่ใ นพ ระ ไตรปิฎก เล่ม ๑๐ ข้อ ๖๐ 
ที่ จะ รู้ “นาม กาย-รูป กาย” ด้วย “อาการ-ลิง คะ-นิมิต-อุเทศ” 
เพราะ ผู้ ปฏิบัติ สามารถ รู้ “นาม กาย-รูป กาย” ได้ จาก 
“อาการ” หรือ “นิมิต” ของ ภาวะ ที่ เกิด จาก “สัมผัส” นั้นๆ นั่น เอง 
แจ้ว จึง มี “นาม” สมุทัย อริยสัจ อัน เป็น “ตัณหา” ได้ จริง 

ซึ่ง “อา การที่ ๓๓” (ตา ว ติง สะ) อัน เกิด ใน “จิต วิญญาณ” ของ 
ตนๆ นี่ แล คือ “อาการ ของ สัตว์ นรก หรือ ของ เทวดา เก๊ ๆ” ที่ 
ต้อง เรียน รู้ ใหั เป็น “อา ริยสั จ” ไม่ ใช่ ไป มัว หลง เสพ หลง ติด 
หลง ยึด แต่ ต้อง เรียน รู้ แจ้ว “ตับ อา การที่ เป็น เทวดา (เก๊)” นี้ไหั 
หมด สิ้น สนิท กัน ที เดียว จึง จะ เป็น “สูญ” หมด ความ เป็น ๒ 
เพราะ ไม่ มี “ความ เป็น ๒ ใน สัจจะ ใด เลย” “สัจจะ มี ๑ 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๖๑ 


เท่า นั้น” คือ “สัญญา ยะ นิจ จา นิ” (พต ป ฎ. เล่ม ๒๕; ข้อ ๔๑๙) 
คือ ภาวะ ที่ ตน เอง แท้ๆ ผู้ เดียว โดดๆ เท่า นั้น กำหนด 
เอา ของ ตนๆ แต่ เดียว ดาย รู้ เอง เห็น เอง เป็น เอง บ้า เอง 
ก็ “อวิชชา” ไป เอง อยู่ ใน โลก ตลอด ไป ไม่ มี จบ 

แต่ ถ้า สัมมา ทิภจิ ปฏิบัติ รู้จัก รู้ แจ้ง รู้ จริง ด้วย ตน เอง 

63 ข้ ข้ ■บ 

เป็น “ปัจ จัต ตัง เวทิ ตัพ โพ วิญญ หิ” แท้ๆ ด้วย ตน เอง 
..ก็ จบ ก็ จริง เป็น ขั้นๆ ไป 

ผู้ ยัง “ไม 1 จบ” ก็ พึง ดำเนิน ของ ตน เอง ไป ให้ “จบ” เทอญ 

(๓๙) “เวท นา” เท่า นั๋ น ที่ ปี' “วิ ญ ญัติ รูป ๒” ให้ เรียน รู้ ศึกษา 

“เวทนา” มี “วิ ญญัติ รูป ๒” คือ มี “กาย วิญญั ติ” และ 
วจี วิญญั ติ” ให้ ศึกษา เรียน รู้ เว้น “เวทนา” ไม่ มีที่ไ หน ให้ เรียน 
๑. กาย วิญญั ติ ก็ คือ “นัจ จะ-คีต ะ-วาทิต ะ” รวม กัน 
๒. วจี วิญญั ติ ก็มี แค่ “คีต ะ-วาทิต ะ” เท่า นั้น 
“นัจ จะ” คือ ท่า ทาง, ลีลา “คีต ะ” คือ สุ้มเ ลี ยง, สำเนียง 
“วาทิต ะ” คือ อธิ วจนะ, คำ พูด, คำ ความ ที่มี อยู่ โดย 
เฉพาะ คำ, ความ ที่ คิด คัน หรือ สรรหา ที่ เสือก เฟ้น ขึ้น มา ใช้ 
ถ้า ไม , มี “อธิ วจนะ” คือ ยัง ไม , มี “บัญญัติ” ที่ ตั้ง ขึ้น เป็น 
“คำ” เป็น “ความ” เป็น “ภาษา” มา ก่อน เลย ก็มี แต่ “อาการ” นั้น 
เท่า นั้น ที่ เด้า ตัว รู้ อยู่ คน เดียว อย่า งนี้ก็ คือ ยัง “ไม่ มี สมมุติ” 

มี “ลักษณะ” มี “สลัม ภาระ” แม้ มี , “อา รัมม ณ ะ” ก็ เท่า นั้น 
แต่ ไม่ มี “สมมุติ” เมื่อ “ไม่ มี สมมุติ สัจจะ” จึง ไม , ใช่ “กาย” 
ที่ผู้ อื่น จะ ร่วม รู้ ด้วย ได้ มี แต่ “นาม” อยู่ ภาย ใน ตน ของ ตน ที่รู้ อยู่ 
แต่ ผู้ เดียว จึง เป็น “อัตตา” (06แ) ถ้า เป็น' “พืช นิยาม” (ธ© ห) ก็ 


๖๒ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพ ซร พุทธ 


สัก แต่ ว่า “ตน มี” ทว่า ตน ไม่ รู้จัก ตน เอง เพราะ “ธาตุ รู้” แค่ พืช 

ต้อง “ธาตุ รู้” ที่ ถึง ขั้น “จิต นิยาม” ขึ้น ไป ธาตุ รู้ จึง จะ มี 

คุณภาพ ที่ สามารถ มี “ปัญญา” รู้ “ตัว เอง” วิจัย ตน เอง ได้ 

“พืช นิยาม” ยัง ไม่ มี คุณภาพ ถึง ขั้น นี้ 

“พืช นิยาม ”(๓ เส้า ^36 แ) ยัง ไม' มี คุณภาพ “รู้” เกิน ๓ 

กระนี้ นก็ดี “จิต นิยาม” ก็ ยัง มี ทั้ง “อ เวไนย สัตว์” คือ ผู้ ยัง 

ไม่ สามารถ เรียน รูได้ กับ “เวไนย สัตว์” คน ผู้ สามารถ เรียน รูได้ 

“ธรรมะ ๒” ของ พืช จึง ยัง ไม่ มี “เวร” ไม่ มี “กรรม” ผูกพัน 

มี แต่ “ตัว เอง” ไม่ เป็น ภัย แก ใคร ๆ ไม่ ทำ โทษ แก่ ใคร 

“กรรม” ที่ พืช ทำ จึง ไม่ ผูกพัน กับ ใคร ๆ ต่อ ไป 

นอก จาก “จิต นิยาม” เท 1 านี้น ที่ ไป ผูกพัน กับ พืช กับ 

สัตว์ กับ วัตถุ ใดๆ อะไรๆ ทั้ง นั้นๆ เอง “เวร” ก็มีที่ ตน เอง 

“อวิชชา” เอง พลังงาน ขั้น “จิต นิยาม” จึง มี “กรรม” มี “วิบาก” (ผล 

ของ กรรม ที่ สะสม) ม “กรรม เป็น ของ ของ ตน” (ก้ม มัสส กะ) 

ผู้ ตรัสรู้ ไน “ธรรมนิยาม ๕ ” ได้แก่ “อุตุ นิยาม-พืช นิ ยา ม- 

สิ ต นิยาม-กรรม นิยาม-ธรรมนิยาม” จึง คือ พระ พุทธ เจ้า เท่า นั้น 

ผู้ อวิชชา จึง ทำ อยู่ ผู้ เดียว ดิ้นรน ทุกข์ แท้ แส่ หา ไป แต่ 

เดียว ส่วน มาก นั้น กับ ผ้จม “อดีต” จม “อนาคต” ใน “ทิภ จิ ๕๗” 
‘บ่ .ฬ่ 

(พระ ไตรปิฎก เล่ม ๙) ผู้ มี , “เจ' โต สมาธิ” คือ สมาธิ หลับ ตา สะกด จิต 
อยู่ ใน ภาย ใน แถม 1 ไม่ รู้แมั แต่ ปัจจุบัน ๕ คือ ไม่ รู้ “ความ เป็น 
กาม ๑” หลง เสพ สุข ใน กาม และ หลง เสพ สุข ใน ฌาน ๔ เพราะ 
ไม่ รู้ ความ เป็น กาม ๑ ความ เป็น ฌาน ใน ปัจจุบัน ลืม ตา อีก ๔ 
จึง “มิจฉา ทิฦ จิ” อีก ๕ รวม เป็น “มิจฉา ทิภจิ ๖๒” 


ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ : ๖๓ 


(๔๐) “สม มุติ ,, ปี ใน ปีจๅ บัน จึ0จ ะ ค 5ม ค วา ม เปี น “สัจจะ” 

ถ้า ไม่ มี “สมมุติ” “สมมุติ สัจจะ” ก็ ไม่ มี มี แต่ “ตน รับ วิบาก 
ของ ตน อยู่ ผู้ เดียว” ใน ภพ ใน ภาย ใน ไม , มี ใคร รู้ ด้วย ได้แก่ 
“สัตว์ นรก” ที่ ตก นรก จริง จัง ของ ตน อยู่ ซึ่ง มี จริง เป็น จริง ของ ตน 
กาย แตก ตาย ไป ก็ ยัง มี “กาย” นั้น อยู่ จึง “ตก นรก” อยู่ แต่ ผู้ เดียว 
แท้ ๆ เพราะ “ไม่ รู้” (อวิชชา) ใน ความ เป็น “กาย” (เป็น จิต ที่สัม มาทิ ฏฐิ) 
แต่ “สัตว์ “หรือ “จิต นิยาม” นั้น กรรม ที่ ตน ทำ “มี ภัย” แก , ผู้ 
อื่น ได้ เกิด โทษ แก่ ผู้ อื่น ได้ ผู้ อื่น ที่ เป็น “จิต นิยาม” เขา จะ ถือสา 
ผูกพัน “กรรม” นั้น จอง “เวร” ผูกพัน ตาม ใช้ หนี้ เวร กัน 

พระ พุทธ เด้า ตรัส สอน ให้ ปฏิบัติ กับ “ธรรมะ ๒” คือ มี 
ทั้ง “สมมุติ สัจจะ” มี ทั้ง “ป รมัต ถ สัจจะ” และ รู้จัก รู้ แจ้ง รู้ จริง ได้ 
ด้วย “ผัสสะ” ของ “รูปธรรม กับ นามธรรม” 

“รูป ธาตุ-นาม ธาตุ” ก็ คือ “ธรรมะ ๒” ที่ เป็น องค์ รวม ของ 
“รูป” กับ “นาม” จึง จะ ชื่อ ว่า “กาย” [“กาย” ไม่ ใช่ ภาวะ ที่มีแ ต , “รูป” 
ภาวะ เดียว] ผู้ สามารถ รู้จัก รู้ แจ้ง รู้ จริง ใน ความ เป็น “รูป” ใน “นาม” 
นั้น ๆ จึง สามารถ จัดการ กับ “รูป” และ “นาม” นั้น ๆ ได้ 

ก็ เป็น ผู้มีป ระ สิทธิ ภาพ แยก แยะ “กาย ใน กาย-เวทนา 
ใน เวทนา-จิต ใน จิต-ธรรม ใน ธรรม” ได้ อย่างบริบูรณ์ 

“กาย” คือ “องค์ รวม” ของ “ภาย นอก” กับ “ภาย ใน” เป็น 
“ธรรมะ ๒” เสมอ ขาด ภาวะ ใด ภาวะ หนึ่ง ก็ ไม่ ได้ 

แต่ มี ความ สามารถ ควบ คุม ให้ “ธรรมะ ๑” เป็น เอก เป็น 
ยอด อยู่ ใน ๒ เป็น ยอด อย่าง แข็ง แรง อิสระ สง่า สัมบูรณ์ ได้ 
อย่าง เป็น “ภาวะ ปรากฏ” (เว เา 6 ก 0 ๓ 6 ก 0 ก = ปาตุ ก้ม ม) กัน จร ง * 


๖๙ : ศิลปะ โลกุตระ ใน เพชร พุทธ 






ชีวิต ได้ ละ เลิก ความ เป็น “ทาส โลกธรรม” ได้ แท้ 
ตั้งแต่ ขั้น โสดาบัน-สกิทาคามี-อนาคามี-อรหันต์ 
เป็น คน “อา ริ ยะ” ไป ตาม ลำดับ อย่าง น่า อัศจรรย์ 


“สมณะ โพธิ รักษ์” 
๔ กรกฎาคม ๒๕๕๘ 



